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दी बातें 

यह छोटी-सी पुस्‍्तक रूस के जगदूबंद्य महात्मा टॉल्स्टॉय की एक 
अदूमुत कृति है। इसमें उस बीमारी का सुन्दर निदान और चिकित्सा 
हे जो संसार में फेली हुईं है, और जिसके लिए हमारे कितने ही भाई 
इस देश में लालायित हैं । सामाजिक विषमता और सत्तावाद से उत्न्न 
होने वाली बुराइयों पर इसमें इत्तनी स्पष्ट रीति से विचार किया गया है 
कि जितना शायद ही किसी और ने किया हो । सरकारों का ऐसा नग्न 
किन्तु यथा चित्र खड़ा कर दिया है कि जिसे हमने भी कभी नहीं देखा 
था । पर वे यहीं न ठहरे | इस विपमता और छुराई से समाज को मुक्त 
करने का एक अनुपम रास्ता मी उन्होंने इसी में बता दिया है। रास्ते 
वही हैं जिस पर महत्मा जी इस देश में अमल कर रहे हैं । 

इन सब विशेषताओं को देखते हुए बह पुस्तक सार्वभौम और 
सा कालिक महत्व रखती है। स्पष्ट विचार, मौलिकता, ओज और गहरी 
भीगी हुई मानव-हितेच्छा इत्वादि बातों में बह अन्तिम है । इतने वर्ष 
के अपूर्व आन्दोलन के बाद भी जिन्होंने भारत की समस्या न समझती 
हो; उसको दुदशा का पूरा-पूरा खाल न कर सकते हों, महात्माजी के 
आन्दोलन का रहरुय और चरखे का मर्म न समझे हों, मुझे विश्वास है, 

यह किताब उनकी खूब सहायता करेगी | 

इसका विषय इतना मह्खपूर है, शैली इतनी हृदयंगम है, और 
प्रदेश ऐसा रसणी है कि पाठकों को शायद ही इस वात का ख्याल हो 
पायेगा कि ये किस वेढंगी सवारी पर सवार हो इस दिव्य प्रदेश की यात्रा 


कर रहे हैं | किन्तु इतने पर भी यदि कोई शब्द, कोई गलत मुहावरा, 
कोई रचना-दोप या वक्य-प्रयोग उन्हें कहीं खटका भी तो, में आशा करता 
हूँ, वे उदारतापूव क मुझे क्षमा करेंगे | 
महात्मा टॉलस्टॉय की इस अप्रतिम पुस्तक का अनुवाद करना सच- 
मुच मेरे लिए है तो एक अनधिकार-चेष्टा ही, परन्तु यहां तो युद्ध-काल है । 
माता की मुक्ति के लिए हम सब व्याकुल हैं | एक-एक क्षण अनंत गर्म हैं। 
घड़ी-घड़ी पर चालें बदली जा रही हैं, प्रतिदिन कोई-न-कोई किला या 
प्रदेश दोनों ओर से हारा या जीता जा रहा हैं। आग लगी है; उसकी 
लपलपाती हुई ज्वालायें बद्ां-बहां नीचे-ऊपर दौड़-दौड़कर हमारे मवन 
को भस्मसात्‌ करने को हैँ । पर उसके अन्दर एक बीमारी भी हैँ, जिसकी 
बीमारी पल-पल पर बढ़ती जा रही है | .किसी-न-करिसी नये और भीपण 
रोग के लक्षण प्रतित्षण दृष्टिगोचर हो रहे हैं । ऐसे समय कोई सहयदय 
मनुष्य अधिकार-अनधिकार चेष्टा का विचार करने हुए कैसे अलग खड़ा 
रद सकता है| उसका हृदय कहता है इस समय तुझसे जो-कुछ भी बन 
पड़े करने लग जा | खड़ा न रह | सह्ददव पाठक इन्द, मेरी यह आनधि- 
कार-चेष्टा इसी आन्तरिक प्रेरणा का पालन है | 
भगवती शारदा के मन्दिर को सुशोमित करना, उसके भव्य भवन 
को नाना रत्नों से जगमगा देना मेरा उद्देश्य नदी है । उसके लिए तो देश 
में उस कला-कौशलमयी माता के कई पुजारी मौजूद ही हैं। मेरा वह 
प्रयाग दे उस युद्ध में कुछ सदायक दोना, उस भयंकर आग में अपनी 
शक्ति के अनुसार एक-आप घटा पानी डाल देना | मेरा प्रयास है उस 
मत की, योडीनी दी. क्यों ने द्वो, सेवा-शुश्ुपा करना | सादित्य-मं टला 
नहीं, देश-प्रेम सुके एस अनभिकार-य्रा में प्रेरित कर रहा है और 
प्रा है झि पाठन मुझ उस रगदस के लिए जसर क्षमा करेंगे । 


बसटा 


प्रकाशकीय 


“हमारे जमाने की गुलामी! का यह संस्करण सन्‌ १६३२ के बाद 
१६४७ में---१५४ वर्ष वाद प्रकाशित हो रहा है; क्योंकि सन्‌ १६३२ से 
अजगेर-मेर्वाडा की सरकार ने--राजद्रोहात्मक करार देकर इसे जब्त कर 
लिया था। अन्तरिम सरकार के स्थापित दोने के बाद दिसंबर १६४६ भें 
अजमेर-मेरवाड़ा की सरकार ' ने वह जब्ती इमारे लिखने पर उठा ली। 
पंद्रह बर्ष के बाद भी, इस पस्तक का नया संस्करण, आज के समय में 
पाझकों को दिलचस्प और संग्रहणीय मए़ूस होगा और आशा है पाठक 
उत्साह से हमें अपनावेंगे | 
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अंगरेज लेखक अंकों का हिसाव लगाकर इस नतीजे पर पहुँचे 
हैं कि उच्च वर्गो' के लोगों की औसत उम्र करीब पचपन वर्ष होतो है; 
और अस्वास्थ्यकर पेशा करने वाले मजदूरों की उम्र उन्तीस वर्ष | इस 
यथार्थ सत्य से हम अपनी आंखें नहीं मूं द सकते | 

इस प्राण-नाशक परिअम से हम प्रतिदिन लाभ उठाते रहते हैं । अतः 
यदि हम पशु नहीं हैं. तो यह जान लेने पर हमें एक कझ्षण-भर भी चेन 
न पड़नी चाहिए। पर बात ठीक इसके विपरीत है। हम सम्पन्न लोग 
उदारता और भूत-दया के हिमायती--जो न केवल मनुष्य के दुःखों से 
बल्कि अन्य प्राणियों के दुःखों से भी दुखी हो जाते हैं, इस परिश्रम 
का अविरत उपयोग करते रहते हैं और उत्तरोत्तर अधिकाधिक धन एकत्र 
करने की कोशिश करते हैं अर्थात्‌ ऐसे कामों से अधिकाधिक लाभ उठाते 
हैं। और विशेषता यह है कि इससे हमें जरा भी कष्ट नहीं होता । एक 
उदाहरण लोजिए। हमें ज्ञात होता है कि रेल में काम करने वाले कुछ 
मजदूर सँतीस-सेंतीस घण्टे काम करते हैं और गन्दे स्थानों में रद रहे हैं। 
हम फौरन एक निरीक्षक को, जो काफी तनख्वाह पाता है, इसकी तहकी- 
कात करने के लिए भेजते हैं। हम उन्हें बारह घंटे से अधिक काम 
करने से मना कर देते हैं। और (उनकी आय के इस तरह एक तिहाई 
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घट जाने पर भी) उन्हें खुब खाने-पीने और अपना जीवन अच्छी तरद 
च्यतीव करने के लिए छोड़ देते हैं। साथ हो हम रेलवे कंपनी को इन 
मजदूरों के रहने के लिए एक बड़ा-सा सुविधा-जनक मकान बनाने के 
लिए भी मजबूर करते हैं। अब खूब निश्चिन्त हो मजे में हम पुनः उस 
रेल से माल भेजना और मंगाना शुरू कर देते हैं और अपनी तनख्वाहें, 
मुनाफा और जमीन तथा मकानों का किराबा उसी तरह वसूल करने लग 
जाते हैं। पर जब हम सुनते हैं, बल्कि देखते भी हैं. कि स्त्रियाँ और 
लड़कियाँ अपने घर-वार छोड़-छोड़ रेशम की मिलों में आकर काम करती 
हैं, और अपना तथा अपने बच्चों का जीवन नष्ट करतो हैं, हम जानते 
हैं कि अधिकांश धोबिने, जो हमारे कपड़ों को धो-धो कर कलफ चढ़ाती 
और इस्तरी करती हैं, ज्ञयी होकर मर जाती हैं; हम यह भी जानते हैं 
कि दिन में चनन्‍द मिनटों के लिए हमारा दिल बहलाने बाले अखबारों 
को कम्पोज करने और छापनेवाज्े बेचारे कम्पोजीटर भी इसी भीषण शेग 
के शिकार हो-होकर असमय काल-कवलित होते हैं, तब यह जान लेने 
पर भी हम मुह बनाकर केवल इतना ही कहकर रह जाते हैं कि ऐसा 
द्वोता है तो बड़े दुःख की बात है; किन्तु हमारे किये क्‍या हो सकता है। 
हमारे दिल पर उसका कुछ असर ही नहीं होता। हम उसी तरह उन 
मिलों के बने कपड़े खरीदते रहते' हैं, उसी तरह इस्तरीदार घुले कपड़े 
पहनते रहते हैं और उसी प्रकार पहले की भांति अखबारों से अपना 
दिल भी बदलाया करते हैं। हमें इसकी बड़ी चिन्ता होती है कि दूकानों 
पर काम करने वाले मुनीमों को कहीं अधिक समय तक काम तो नहीं करना 
पड़ता | इससे भी अधिक चिन्ता होती है हमें अपने बच्चों की, जो देर- 
देर तक पाठशांलाश्ों में पढ़ते रहते हैं। हम इक्के और गाड़ी वालों को 
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अधिक सवारियां बैठालने से मना करते हैं! जिससे घोड़े और बेलों को 
अधिक कष्ट न होने पावे | इतना ही नहीं, बल्कि इस गरज से कि बूचड़- 
खानों में मारे जाने वाले प्राशियों को मरण-वेदनायें अधिक न होने पावें, 
उनको हत्या करने के अच्छे-से-अच्छे और छुधरे हुए उपायों की खोज 
भी करते रहते हैं | पर ज्यों ही उन गरीब मजदूरों का सवाल हमारे सामने 
आता है हम एकदम आश्चय-जनक रीति से अन्चे हो जाते हैं। वेचारे 
मजदूर, अनेक यातनायें भोगकर, परिश्रम करके बरवाद होते रहते हैं 
आर हम उस परिश्रम का फल अपने भोग-विलासों सें लगाते हैं---आनन्द 
करते रहते हैं। 


6 
वत्तेमान पद्धति का विज्ञान- हारा समर्थन 


हम लोगों के इस आश्चर्य-जनक अन्धेपन की मीमांसा केवल एक ही 
प्रकार से की जा सकती है| जब लोग दुराचारी हो जाते हैं तब वे अपने 
दुराचार का समर्थन करने के लिए एक तत्त्व-शान का आविष्कार करते 
हैं। वे उसकी सहायता से साबित करते हैं कि उनका दुराचार वास्तव में 
दुराचार हो नहीं, बल्कि ऐसे नियमों का परिणाम है जिनको बदल देना 
हमारी शक्ति से बाहर है । यह बात प्राचीन काल से चली आई है। तब 
कहा जाता था कि परमात्मा की लीला अपरंपार है, अपरिबर्तनीय है। 
वह अपनी इच्छा के अनुसार किसी को राजा बना देता है और किसी को 
रंक) किसी के भाग्य में लिख देता है कि वह दरिद्र ही बना रहे, नित्य 
कठिन परिश्रम करके अपना पेट पांलता रहे और किसी को वैभव के उच्च- 
तम शिखर पर बैठा देता है। 

इसी विपय पर देरों किताबें लिखी गई और अगणित व्याख्यान 
तथा उपदेश भी दिये गये। यथासंभव प्रत्येक दृष्टि से इस विषय को 
विशद्‌ किया गया, बताया गया कि परमात्मा ने ही अमीर और गरीबू--- 
मालिक और गुलाम-- भिन्न-भिन्न प्रकार के लोग बनाये हैं। इनको 


वर्तमान पद्धति का विज्ञान द्वारा समथन ५ 


अपनी-अपनी परिस्थिति से सन्तुष्ट रहना चाहिए.। यह भी कहा गया कि 
शुलामों को इसका बदला परलोक में मिल जायगा । लोगों को सममकाया 
गया कि यद्यपि गुलाम गुलाम ही रहेंगे, और उन्हें गुलाम रहना भी 
च्वाहिए, तथापि यदि माल्षिक उनके साथ दयापूर्ण व्यवहार करेंगे, तो 
उनकी दुर्दशा न रह जायगी। अन्त में, जब कि गुलामों की प्रथा उठा 
दी गई, तो कहा गया कि परमात्मा ने उनके कुछ लोगों को संपत्ति इस- 
लिए दे रखी है कि वे उसके कुछ हिस्से को अच्छे कार्मो में लगाया 
'करें; इसलिए, यदि कुछ लोग धनी रहें और अन्य गरीब भी बने रहें, तो 
कोई अनिष्ट बात नहीं है । 

बहुत समय तक ये दलीलें अमोर और , गरीब दोनों (खासकर 
अमीरों) का समाधान करती रहीं | पर एक दिन अवश्य ही इनको निः- 
सारता सब पर प्रकट हो गई और गरीबों में असंतोप फिर बढ़ गया। वे 
अपनी परिस्थिति को जानने लग गये। अब पुनः नवीन मीमांसाओं की 
आवश्यकता उपस्थित हुई और ठीक समय पर वे पेश भी की गई” । अब 
की बार ये मीमांसायें विज्ञान और अ्र्थ-शास्त्र का रूप धारण करके आई | 
अथ-शास्त्र ने श्रम-विभाग और .मनुष्यों में परिश्रम के फल्ल के बंटवारे 
के नियमों को खोजा । उसने बताया कि |श्रम-विभाग और परिअम के 
'फलोपमोग, उपज और मांग, पू जी, किराया, मजदूरी, कीमत और मुनाफा 
आदि पर निर्भर है। स्थूल दृष्टि से कहना चाहें तो वे ऐसे नियमों पर निर्भर 
हैं जिनमें मनुष्य कुमी रद्ो-बदल नहीं कर सकता और जो उसकी आर्थिक 
इलचलों का हमेशा नियमन करते हैं । 

बड़े लंवे समय तक लोग इस दलील से संतुष्ट रहें कि यह परमात्मा 
को ही इच्छा है कि कुछ लोग दास बने रहें और कुछ उनके मालिक । 
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पर इससे मालिकों की क्र सता को उत्तेजन मिला । फलत: धीरे-धीरे मालिकों 
की निदयता इतनी बढ़ गई कि गुलाम उसके प्रतिकांर का कोई उपाय 
दृढ़ने लगे और इस उपयुक्त दलील की सच्चाई में संदेह उत्पन्न 
हो गया। 

अर्थ-शास्त्र द्वारा पेश की गई इस नवीन दलील की भी यही हालत 
हुईं। कुछ समय तक इसने बड़ी-बड़ो आशारयें दिखाई | श्रमजीवियों रे 
कहा गया कि आर्थिक उत्क्रान्ति बहुत तेजी से आगे बढ़ रही है। उसके 
नियम अख्ल हैं । कुछ लोगों को धन-संचय करके और दूसरों को जीवन- 
भर अविरत परिश्रम करके, उस सम्पत्ति को बढ़ाने का यत्न करते रहना 
चवाहिए.। इस तरद उन्हें धोरे-धीरे उस महान्‌ परिवर्तन के लिए अपने 
को तैयार करना चाहिए जब कि माल पेंदा करने के तमाम साधनों पर 
राष्ट्र को अधिकार हो जायगा । पर ये सब आशायें व्यर्थ हुई' । यह 
सिद्धान्त तो कुछ लोगों को अपने भाइयों के प्रति पहले से मी. अधिक 
निर्द्य बनाने लगा। फलत: अंब तो वह सर्ब-साधारण में भो, जिन्हें: 
विज्ञान ने अन्धा नहीं बना दिया है, गहरे सन्देह उत्पन्न करने लग 
ग्रया है| 
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पर भ्रमजीवियों की इस दुरवध्था का कारण यह नहीं कि माल को 
पैदा करने के तमाम साधनों को पू जीपतियों ने अपने अधीन कर रखा 
है। सच्चा कारण तो वह है जो उन्हें अपने देहात से निकाल भगाता 
है। सबसे पहली बात वहीं है। दूसरे, विज्ञान इन्हें भले ही इस घुणित 
जीवन से उस दूखती भविष्य में मुक्त करने का आश्वासन देता रहे, पर 
. उनकी मुक्ति न तो काम का समय घटाने से, न मजदूरी बढ़ाने से और 
न उत्पादक साधनों को राष्ट्र की सम्पत्ति बना देने से ही हो सकती है। 
यह सब उनकी दशा को सुधार भी नहीं सकते । रेल तथा किसी कपड़े 
की मिल या कारखोने में काम करने वाले श्रमजीवी की दुदंशा का प्रधान 
कारण कम या ज्यादा समय तक काम करना नहीं है । किसान कभी-कभी 
दिन में अठारह-अठारह घंटे काम करते हैं, वल्कि यहां तक, कि कमी- 
कभी वे छत्तीस-छत्तीत घेंठे तक एक-सा काम किया करते हैं और फिर 
वें अपने को सुखी समझते हैं। भ्रमजीवियों की दु्दशा का कारण यह भी 
नहीं कि बह रेलवे या मिल, ( जिसमें वे काम करते हैं, ) उनकी अपनी 
नहीं दोती; वल्कि सच्चा कारण तो यह है कि उन्हें मजबूर होकर हानिकरः 


क्र 


पर इमारे जमाने की गुलामी 


अस्वाभाविक और ऐसी जगहों और परिस्थितियों में काम करना पड़ता है 5 
जहां.जान का खतरा होता है; साथ ही शहरों में उन्हें खराब, पेंग और 
गंदे मकानों में रहकर ऐसा जीवन व्यतीत करना पड़ता है जिसमें कदम- 
कदम पर प्रलोमन और पतन की सामग्री होती हैे। और इतने पर भी 
उसे मजबूर होकर दूसरे की आज्ञा में रहकर उसकी इच्छानुसार काम 
करना पड़ता है । 

कुछ दिनों से परिश्रम का समय घटा दिया गया है और मजदूरों की 
तनख्वाहें बढ़ा दी गई हैं। पर यदि उनकी बढ़ी हुई विलासपूर्ण आदतों 
का खयाल न करें तो इससे उनका सच्चा कल्याण नहीं हुआ है। यह 
ठीक है कि अब वे कलाइयों पर घड़ियां लगाने लगे हैं, बीड़ी-सिगरेट 
अधिक पीने लग गये हैं ओर शराबखोरी झांदि भो बढ़ गई है | पर इससे 
उनका क्‍या कल्याण हुआ ? उनका स्वास्थ्य, चारित्य और स्वाधीनता 
कितनी बढ़ गई ? 

मजदूरों के काम का समय घट गया है और उनकी तनख्वाहें बढ़ 
गई हैं । पर ञ्राज जहां चाहें जाकर देखिए, देहात में काम करने वाले 
मजदूरों की अपेक्षा इन कारखानों में काम करने वाले मजदूरों का स्वास्थ्य, 
उनकी औसत ऊम्र आदि अत्यंत असंतोष-जनक दिखाई देंगी। आप 
उन्हें नीति और सदाचार में भी देहात के मजदूरों की अपेक्षा पतित 
देखेंगे । आमीण-जीवन अत्यंत स्वाभाविक अतएव नीति-बर्धक, स्वतंत्र, 
स्वास्थ्य-कर और नवीनता से भरा हुआ होता है | पारिवारिक जीवन के 
लिए देद्ात बड़े हो अनुकूल होते हैं | किसान का पविन्न जीवन आत्मा के 
विकास के लिए स्वाभावतः परमोपयोगी है | क्या ऐसे सुन्दर स्वाभाविक 
जीवन के बिछुड़ने पर मनुष्य का पतन अनिवार्य नहीं है ? 
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कुछ अर्थ-शासत्री कहते हैं---““परिश्रम का समय कम कर देने पर, 
अजदूरों की तनख्वाहें बढ़ जाने पर, और कल-कारखानों में स्वास्थ्य-्वर्धक 
सुधार कर देने के बाद पहले की अपेक्षा मिल-मजदूरों के स्वास्थ्य और 
_चारित्य में काफी तरक्‍को हो जाती है कंदाचित्‌ यह सत्य हो | शायद यदद 
"भी सत्य हो कि इधर-उधर और कुछ स्थानों में देहात में रहने वाले श्रम- 
जीवियों की अपेक्षा कल-कारखानों में काम करने वाले मजदूरों का जीवन, 
जहां तक बाहरी बातों का सम्बन्ध है, अधिक अच्छा दिखाई दे | पर यह 
'तो कुछ ही स्थानों की बात है, सो भी उठ हालत में जब कि सरकार और 
समाज ने, विज्ञान के आदेशों से प्रमावान्वित हो देहात की जनता के 
स्वत्वों की वलि चढ़ाकर भी, कारखानों में काम करने वाले मजदूरों की 
स्थिति सुधारने के लिए वह सब कुछ कर डाला, जो कि वे कर सकते थे । 

यदि मिल-मजदूरों को दशा ( ऊपर-ऊपर देखते हुए ) कुछ स्थानों 
में देहात की जनता से अच्छी भी दिखाई दे तो इससे क्या सिद्ध होता 
है? यही न कि मनुष्य बाहरी दिखावे को अच्छे-से-अच्छा बनायें रखकर 
भी समस्त प्रकार के नियन्त्रणों(द्वाए जीवन को संकटापनन बना सकता है ? 
दूसरे, वह यह न सिद्ध करता है कि आखिर संसार में इतना. बुरा और 
अस्वाभाविक जीवन ही नहीं जिसके अन्दर पुश्तों तक रहने पर भी मनुष्य 
अपने को उसके अनुकूल न बना सकता हो । 

मिल-मजदूरों और ञ्राम तौर से शहर के मजदूरों की दुर्दशा का 
कारण यह नहीं कि उन्हें कम वेतन पर बहुत समय तक एकन-सां काम 
करना पड़ता है | उनकी दुरवध्था का सच्चा कारण तो यह है कि प्रकृति 
की गोद से, स्वाभाविक जीवन से छुड्डाकं? वे शहर का नारकीय जीवन 
व्यतीत करने के लिए मजबर्‌ किये जाते हैं, उनकी स्वाधीनता 'नष्ट की 
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जाती है, और वे दूसरे की अधीनता और, आशानुसार अनिवार्य और 
एक-सा काम करने के लिए बाध्य किये जाते हैं । 
 अत्त: कारखाने के और शहर के मजदूर ऐसी दुखस्था में क्‍यों हैं 
तथा उनकी दशा क्योंकर सुधर सकती है, आदि प्रश्नों का उत्तर यह नहीं 
हो सकता कि पूजीपतियों ने उत्पादक साधनों को अपने अधीन कर रखा 
है। उनकी दशा काम का समय घटाने, वेतन बढ़ाने, या उत्पादक साधनों 
को समाज की सम्पत्ति बना देने से भी सुधर नहीं सकती। 
इसलिए, जब हमारे सामने यह सवाल खड़ा होता है कि मिल-मजदूर 
ओर शहर के श्रमजीवियों की दुखस्था का कारण क्या दै, और उनकी: 
इस दुखस्था को दूर करने के लिए क्या किया जा सकता है, तब हम 
उसके उत्तर में यह नहीं कह सकते कि पू'जीपतियों का उत्पादक साधनों: 
को अपने अधीन कर लेना इस विषमावस्था का कारण है; न उसका 
उपाय बतलाते हुए यह भी कह सकते हैं कि काम का समय कम कर देने, 
मजदूरों को तनख्वाहें बढ़ा देने, तथा उत्पादक साधनों को तमाम राष्ट्र 
'की सम्पत्ति बना देने से उनकी वह दुरवस्था दूर हो सकती है। 
इन प्रश्नों का उत्तर देते हुए हमें यह बता देना होगा कि वे क्यों: 
अपने स्वाभाविक जीवन को विसार,- प्रकृति की मनोहर गोद से बिछुड; 
इन कारखानों के मोह-जाल में आ फंसे हैं ! साथ ही यदि हमें उनके 
कल्याण की कामना है तो ऐसे उपाय द्वदकर निकालने चाहिए जिनसे 
उनको अपने स्वाधीन आ्रामोण-जीवन को छोड़ कारखानों में मरकर इसः 
निघरु ण गुलामी को अंगीकार करने की कोई आवश्यकता ही न रहे | 
चेचारे श्रमजीवी शुरू से देहात में रहते आये हैं। उनके पूर्-पुरुष 
भी वहीं रह रहे थे | अब भो करोड़ों लोग वहीं रह रहे हैं | फ़िर वह क्या 
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बात थी जिसने उनको उन कारखानों में दिन-दिन भर मरने के लिए 
'देह्दत-सें भगाया और अपनी इच्छा के विरुद्ध अब भी भगा रही है १ इस: 
प्रश्न का उत्तर ही हमें शहर के मजदूरों की दुरवस्था का ठीक-ठीक फारण 
बता सकता है । 
हाँ, इंग्लैंड, वेलजियम, जम॑नी आदि देशों में ऐसे लाखों मजदूर हैं: 
जो पुश्तों से कारखानों में काम करते आये हैं और अब भी वहीं काम 
करके वे अपनी जोवन-यात्रा तय कर रहे हैं। पर क्‍या वे अपनी इच्छा« 
से वहां रह रहे हैं ? दरगिज नहीं । वे तो एक तरह से मजबूर होकर वहां: 
रहते हैं। अवश्य ही एक समय उनके पिता, दादा » परदादा अपने प्रिय 
क्पि-जीबन की छोड़ उसके बदले में शहर के कारखानों में कठिन परिश्रम 
का जीवन व्यतीत करने के लिए मजबूर किये गए ये । 
काल मार्क्स कहता हे---“पहले इन किसानों से बलपूर्वक इनकी: 
जमीनें ओर जायदाद छीनकर उनको राह का भिखारी बना दिया गया | 
फ़िर निर्दय कानूनों की स्वना द्वारा उन्हें केंद कर; कोड़े मार-मार, अनेक 
प्रकार के कष्ट देकर उन्हें किराये की मजदूरी करने के लिए. मजबूर किया: 
गया ।” इसीलिए शहर के मजदूरों की दुदंशा को दूर करने का सवाल 
स्वभावतः उन बुराइयों को हटाने के लिए भी हमें आकर्षित कर लेता है 
जो इनको अपने प्यारे आमों को छोड़ शहर के खराब और गन्दे जीवन: 
की ओर ठढकेलने में कारणीभृत हुई और हो रही हैं। 
अर्थ-शास्त्र यद्यपि सरसरी तौर पर हमें उनके इस निर्वासन का कारण: 
तो बता देता है; पर उसको दूर करने की चेष्टा नहीं करता | वह तो केवल 
वत्तमान कल-कारखानों में काम करने वालों की अवस्था को सुधारने का 
यत्न-मात्र करता है| मानो वह मान लेता है कि मजदूरों का वहां रहनाए , 
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रक अनिवाय अटल बात है। यही नहीं, बल्कि वह तो मानो यह आव- 
-श्यक समभता है कि चाहे कुछ भी हो जाय कारणखानों में काम करने वालों 
को यहीं बने रहना चाहिए | हां, और जिन्होंने अमी देहात और अपनी 
खेती को छोड़ा नहीं है वे भी ऐसा ही करें और उनमें आकर शामिल 
हो जाय॑ | 
अर्थ-शास्त्र को यह निश्चय है कि सभी किसानों को एक-न-एक दिन 
कारखानों के मजदूर बनना होगा । संसार के समस्त ऋषि और कवियों 
ने मानवजाति के सुख के आदर्श को हमेशा सरल और प्राकृतिक कृषि- 
जीवन में ही देखा है । संसार के समस्त श्रमजीवियों ने भी, जिनकी आदतें 
्अमी ब्रिगड़ी नहीं हैं, अन्यान्य प्रकार की मजदूरी की अपेज्षा क्ृषि-सम्बन्धी 
मजदूरी को हो हमेशा पसन्द किया है, और अब भी कर रहे हैं। समस्त 
"संसार जानता है कि कारखानों में काम करना हर दालत में स्वास्थ्य के 
लिए हानिकर और*एक ही प्रकार का होता है तथा कृषि-कार्य अत्यन्त 
“स्वास्थ्ययर और विविध । अरे, खेती तो स्वाभाविक है, स्वृतन्त् हैः ८ 
किसान भजे से अपनी इच्छानुसार काम और विंश्रान्ति ले सकता है| 
इसीलिए, कहा .है---'उत्तम खेती, सध्यस वान |? कारखाने का काम तो 
यन्त्राधीन है, अस्थाभाविक है, भले ही वह वन्त्र खुद अपना ही क्यों न 
हो । खेती तो आद्य और मूलभूत है और कल-कारखाने उसके अनुगामी । 
बिना खेती के उनका अस्तित्व ही असम्भव है| पर फ़िर भी अर्य-शात्त्र 
( हमारी आंखों में धूल मॉककर ) जोरों से .अतिपादन करता है कि 
“किसानों को इस ग्राम-निर्वासन के कारण जरा भी कष्ट नहीं होता; बल्कि 
वे तो इसे च्यृहते और इसके लिए प्रयत्न करते हैं । 
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साम्यवादी तो सबसे अधिक आगे बढ़े हुए. अर्थ-शास्त्री माने जाते हैं 
न; जो तमाम उत्पादक साधनों पर समाज का प्रमुत्व-स्थापन कर देना 
चाहते हैं १ पर वे भी वर्तमान श्रम-विभाग के सिद्धान्त के अनुसार ही काम 
करना चाहते हैं और अपने कारखानों से भी उन्हीं और उतनी ही वस्तुओं: 
को पैदा करना चाहते हैं जो कि अमी को जा रही हैं। 


उनका खयाल है कि आज और उस नवीन युग में, फर्क सिर्फ यही 
होगा कि अब जिन वस्तुओं का उपयोग केवल हम कर रहे हैं, सविष्य 
में वे सबको मिलने लग जायंगी | वे तो उस अनागत युग का अस्फुट- 
चित्र अपनी आंखों के सामने खड़ा करते हैं और देखते हैं कि उत्पादक 
साधन समाज की अधीनता में आते ही वे--विज्ञान-वेत्ता और शासक 
वर्ग के लोग--भी किसी-न-किसी काम में लग जायंगे। कोई मैनेजर, 
कोई डिजाइनर, (नमूने बनाकर देने-वाले) कोई विज्ञान-शास्त्री और कोई ह 
चित्रकार या शिल्पकार के - काम को करेंगे। पर जब उनसे पूछा जाता 
है कि मुंह पर कपड़ा वॉघकर-शीशे को भट्ठी में कौन डालेगा, हथौड़े को 
हाथ में लेकर उसे पीटेगा कौन, खानों से कोयला या कच्ची घातु को कौन: 
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निकालेगा; गये, पाखाने आदि कौन साफ करेगा १ तब वे या तो चुप 
हो जाते हैं या भविष्यवाणी करते हुए कहते हैं---“उँद, तवतक तो गयरें 
साफ करने और पृथ्वी के गर्भ में घुसकर नाना प्रकार के द्वव्यों को निका- 
लते की कल्ला में हम इतनी प्रगतिकर लेंगे कि इन कामों को करते हुए 
मनुष्य को प्रत्यज्ञ आनन्द होगा |” यह है कि उनकी मावी आर्थिक 
अग॒ति का चित्र जो हम बेलमी और विज्ञान के अ्न्थों में देखते हैं । 

उनकी योजना इस प्रकार है---तमाम श्रमजोबी अपनी संयुक्त संस्थायें 
बना लेंगे, और उनके द्वारा तथा हड़ताल और प्रातिनिधिक समाश्रों में 
भाग ले-लेकर अपने अंदर अपूर्व संगठन उलन्न कर लेंगे। फिर वे 
जमीन और कारखानों को अपने अधीन कर लेंगे। तब उनके जोवन में 
अपूर्व परिवर्तन हो जायगा | उनके चेहरे सतेज होंगे और शरीर बलवान 
कोमती कपड़ों से वे अपने शरीरो को सजावेंगे और त्यौहारों के दिन इस 
तरह आनन्द के साथ बितावेंगे कि ग्रामीण-जीवन की उन्हें याद तक न 
आवेगी | ई'८ और पत्थर की बड़ी-वड़ी इमारतें उनको उन दरिद्र ऑपड़ों 
की अपेत्ता अधिक पसंद होंगी | पेड़-पौधे, वेलें और मूक पशुओं के साथ 
जीवन बिताने की अपेक्षा वें इन छुआं उगलने बाली ऊंची-ऊंची चिम- 
नियोवाले, अद्भुत यन्‍्त्रों से सजे हुए कास्खानों में काम करना अधिक 
पसंद करेंगे और खेती के विविध, स्वास्थ्यकर और खाधीन काम को 
, छोड़ कारखानों में बंद दो घंटी के “इशारे पर घंटों एक-सा काम करना 
बड़ी खुशी से स्वीकार करेंगे। 

कैसी असम्भव वात है | पुराने और भावुक लोग कहते थे, जैसा कि 
एम पदले वता चुके हैं, कि इन मजदूरों को अपने कठिन परिश्रम का फल 
परलोक में मिलेगा | यह और वह दोनों एक-सी असंभव बातें हैं तथापि 
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इमारे समाज के विद्ान्‌ और शिक्तित लोगों का इस कल्पना के सत्य सिद्ध 
होने में उतना ही विश्वास है, जितना कि उन भूतकालींन विद्वान और 
चुद्धिमान्‌ पुरुषों को इस कल्पना में था कि मजदूरों को उनकी मृत्यु के 
बाद स्वर का राज्य मिलेगा | 
विद्त लोग और उनके चेले धनो-बर्ग के लोग इसमें विश्वास करते 
हैं। क्यों ? इसलिए कि उनके - लिए इसके ब्रिना दूसरा चारा ही नहीं । 
उनके लिए हो पीछे पहाड़ और सामने खाई है । यदि आँखें खोलते हें तो 
वे देखते हैं कि रेल से लेकर दियासलाई की डिंव्वी और सिगरेट तक 
अपने भाइयों के प्रण-नाशक परिश्रम के फल हैं। वे देखते हैँ कि थे इस 
परिश्रम में उनका हाथ नहीं बंटाते, - किन्तु फिर भी उसका उपयोग करते 
हैं । दे जानते हैं कि यह उनके लिए लज्जा की वात दे | यदि इसे देखने 
से इनकार करते हैं तो उन्हें यह मान लेना पड़ता है कि जो कुछ हो रहा 
है यह विज्ञान और अर्थ-शासत्र के अय्ल नियमों के कारण हो रहा है, 
जिनकी बदलना मनुष्य की शक्ति के बाहर की बात है। अत; वे सोचते 
हैं कि जो-कुछ चल रहा है इसीमें सवका कल्याण है। 
यह वह भीतरी कारण, जो विज्ञान-वेत्ताओं को--बुद्धिमान्‌ू और 
* शिक्षित परन्तु संस्कार-दीन पुरुषों को--एक सरासर मूठ को जोरों के । 
साथ और हृढ़्ता के साथ प्रतिपादन करने पर सजबूर करता है । इसी मोह- 
जाल में फँसकर वे कहते फ़िरते हैं कि मजदूरों को, किसानों को 'अपने 
फायदे के लिए, सहज सुन्दर प्राकृतिक कृषि-जीवन छोड़कर अपने शरीर 


आर आत्मा का घोर अध:पतन करने के लिए. मिलों और कारखानों में 
जाना चाहिए । ॥ 
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क्षण भर के लिए हम साम्यवादियों के कथन को मान लेते हैं |! 
( यद्यपि वह खुल्लम-खुल्ला निराधार और मनुष्य-स्वभाव के विपरीत है) 
हम फर्ज करते हैं कि देहातियों के लिए अपने गावों में रहकर गहोश्ोगों 
के द्वारा जीवन-निर्वाद करने की अपेक्षा शहरों में बसकर कारखानों में 
गुलाम की तरह मजदूरी करना द्वी अधिक अच्छा है। पर फिर भी स्वयं 
उनके आदर्श ही में, जहां कि इन अर्थ-शास्त्रियों के कथनानुसार उनकी 
आशिक उत्कांति संसार को ले जा रही है, एक ऐसी बात रद जाती है जो 
उस आदर्श ही का खण्डन करती है ओर जिसको सुलभाना बिलकुल 
अठम्मव है। आदर्श यह है कि उत्पादक साधनों का प्रभुत्त प्राप्त कर 
लेने पर श्रमजीवियों को भी वही सुविधायें और सुख-सामग्रियां मिलेंगी जो 
कि आज केवल धनवानों को दी मिल रही हैं। सभो अच्छा खावेंगे, 
अच्छा पहनेंगे, अच्छे-अ्रच्छे मकानों में रहेंगे, नाच-गान सुनेंगे, नाटक 
देखेंगे, अखबार और किताब पढ़ेंगे, मोटरों में ,घूमेंगे इत्यादि-इत्यादि । 
पर चू कि अब ग्रत्येक मनुष्य को ये चीजें मिलेंगी उनकी पैदायश का 
भार भी सब पर बट जाना उचित है। फलत: यह भी निश्चित हो जाना 
जरूरी है कि प्रत्येक मनुष्य कितने घंटे काम करे | 
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पर यह हो केसे ! 


अंकों के द्वारा हम यह जान सकते हैं ( पर पूरी तरह कदापि नहीं ) 
कि पूंजी, सर्व और आवश्यकताश्रों से जकड़े हुए सम्राज के मनुष्यों को 
किन-किन और कितनी चीजों की आवश्यकता होती है। पर यह कौन 
बता सकता है कि उत्पादक साधनों को राष्ट्र की सम्पत्ति बना डालनेवाले 
स्वतंत्र समाज के मनुष्यों की आवश्यकताओं को पूर्ण करने के लिए किन- 
किन और कितनी चीजों की आवश्यकता होगी ? 

ऐसे समाज की आवश्यकता और मांग निश्चित नहीं की जा सकतीं । 
वे बेहद बढ़ जायंगी। आज जो चीजें धनी-से-धनी आदमी ही के पास 
मिल सकती हैं उन्हें कल प्रत्येक आदमी प्राप्त करने की इच्छा करेगा। 
अतः ऐसे समाज की आवश्यकताओं का अंदाजा लगाना बिलकुल 
असम्भव है । 
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फिर एक दूसरा यह सवाल खड़ा होता है कि लोगों को हम उन चीजों 
को बनाने के लिए केसे तैयार करेंगे जिन्हें कुछ लोग आवश्यक समझते 
हैं और कुछ न केवल अनावश्यक बल्कि हानिकर भी । 

मान लीजिंए कि ' समाज को जरूरतों को पूरा करते. के लिए यह 
आवश्यक जान पड़े कि हर एक आदमी दिन में छः घंटे काम करे। पर 
एक स्वतंत्र सम्राज में एक मनुष्य को उन छु; घंटों तक काम करने के 
लिए कौन मजबूर कर सकता है, जब कि वह जानता है कि उसका वह 
समय अनावश्यक और हानिकर चीजों को वन्ाने में बरबाद होगा | 

“इस-बात से कोई इनकार नहीं कर सकता कि आजकल यंत्रों की 
सहायता द्वारा थोड़े-से-थोड़े परिश्रम में ज्यादा-से-ज्यादा चीज़ें तैयार की 
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जा सकती हैं| सचमुच, इस दृष्टि से यंत्र-सामग्री द्वारा हमारा बहुत उपकार 
हुआ है । पर हम इससे भी अधिक उपकृत हैं उस अ्रम-विभाग के सिद्धान्त 
के, जो सुन्दरता और पूर्णता की चरम सीमा को पहुँच गया है। दम यह 
भी स्वीकार करते हैं कि कारखानेवाले इन चीजों की बदौलत खुत्र फायदा 
उठाते हैं और हमें भी उनके उपयोग से आनन्द और सुख होता है | 
पर इससे यह सिद्ध नहीं होता कि स्वाधीन लोग बिना बल्ल-प्रयोग के आगे 
भी इन चीजों को इसी प्रकार उत्पन्न करते रहेंगे। निस्सन्देह वर्तभान 
अ्रम-विभाग की सहायता से ही क्रपों आश्चर्यजनक तोपें जल्दो-से-जल्ई 
आर कुशलता के साथ बना सकता है | एक दूसरा शख्स उसी कौशल के 
साथ रेशम के कपड़े तेजी से बना सकता है। क, ख, और ग इतर, 
क्रेशवर्धक तेल और ताश की सुन्दर जोड़ियां बनाते हैं। “म! बढ़िया 
खुशबृदार शराब बनाता है। निःसन्देह ये चीजें उन्हें पेदा करनेवाले कार- 
खानेवाले और इनके उपयोग करनेवाले दोनों के लिए. बड़ी लाभदायक 
हैं| पर तोपँं, शरांब शरीर तेल .तो उन लोगों के लिए उपयोगी हैं जो 
, चीन के बाजार को अपने हाथ में लेना चाहते हैं, या जिन्हें शराब में 
अंधाधुन्ध हो पड़ें रहना है या जिन्हे अपने बालों की चिन्ता है। पर 
आपको ऐसे भी कई पुरुष मिलेंगे जो इन चीजों को बनाना हा्निकर सम- 
भते हैं। अब इन्हें उन चीजों को बनाने के लिए आप किस तरह मजबूर 
कीजिएगा £ 
पर यह भी जाने दीकिए । हम क्षण भर के लिए यह भी मान लेते 
है कि कुछ चीजों के वर भी सइमत करने 
का उपाय मिल जाता है ( 
है और न हो सकता है ) | 
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स्वाधीन समाज में जहां. न तो स्पर्धा है और मांग-पूर्ति के नियम, यह 
कौन निश्चित करेगा कि अमुक वस्तु पहले बनाई जाय और अमुक वाद 
में? कारखाने तो अब किसी एक पूजीपति के नहीं, राष्ट्र की संपत्ति 
होंगे । इस प्रश्न का निपटारा कौन करेगा किं पहले हमें सैवेरिया का रेल- 
मार्ग और पोर्टआर्थर की किलेवन्दी करनी चाहिए और बाद में देहात 
की सड़कें, या इसके उलगे । पहले क्‍या हो ? पहले बिजली को वत्तियां 
सगाई जाय॑,या खेती के लिए नहरें खोदी जाय॑ १ यह प्रश्न हल हो नहीं 
पाता कि एक दूसरी समस्या हमारे सामने आकर खड़ी हो जाती है। कौन 
आदमी किस काम को करे १ स्पष्ट ही आसान और हलके काम की तरफ 
ही सब भुक्केंगे। बड़े हथौड़ों से लोहा पीटना और स्ट्टी-गय्रों का साफ 
करना तो कोई भी स्वीकार न करेगा । काम बांटते समय लोगों को अपना- 
अपना काम करने के लिए किस तरह ललचाया जायगा ९ | 
संसार का श्रेड-से-श्रेष्ठ गणितज्ञ भी हमें इन प्रश्नों का उत्तर नहीं दे 
सकता। अगर किसी ने उत्तर बताया भी तो वह अमली नहीं, कोरा 
सैद्धान्तिक होगा | ज्यादा-से-ज्यादा यही कहा जा सकता है कि ऐसे अधि- 
कारी नियुक्त किये जायंगे जो इन बातों का यथावत्‌ नियमन करते रहेंगे। 
कुछ लोग इन प्रश्नों का निर्णय करेंगे और अन्य सब उनको पालन | 
अतः कल-कारखानों के राष्ट्र की सम्पत्ति हो जाने पर भी ये तीन 
कठिनाइयां तो बनी ही रहेंगी-काम का बयवारा, उत्पादन का परिमाण 
और तीसरी है काम का चुनाव । साम्यवाद |के सिद्धान्तों के अनुसार 
' सुसंगठित समाज में एक चौथी और भी अधिक महत्त्वपूर्ण कठिनाई 
उपस्थित होगी। और बह है श्रस-विभाग का तरीका.] समाज में आज जो 
अम-विभाग का तरीका अचलित है.वह तो श्रसमजीवियों को आवश्यकर्ताओं 
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प्र ही निर्भर है। एक मजदूर झाज अपने जीवन भर पृथ्वी के अल्दर 
खानों में काम करना या किसी वस्तु का केवल शतांश हिस्सा बनाते रहना 
अथवा यंत्रोंके कोलाहल के बीच अपने हाभ्रों को नीचे-ऊपर करते रहना 
इसलिए, पसन्द करता है कि बिना उसके वह अपना निर्वाह नहीं कर 
सकता । पर भ्रविष्य में, जब कि आदमी के पास उत्पादक साधन अपने .हीः 
होंगे, जब कि उसे किन्हीं खास चीजों की आवश्यकंता ही न होगी, तब 
बिना बल-प्रयोग के उसे आत्मा और शरीर का नाश करनेवाली आ्राज के 
जैसी मजदूरी करने के लिए मजबूर करना असंभव होगा। इसमें शक नहीं 
कि अम-विभाग जनता के लिए लामदायक और स्वाभाविक भी है | पर 
स्वाधीन समाज में श्रम-विभाग एक निश्चित बहुत-थोड़ी हृद तक हीः 
संभवनीय होगा ।और आज तो हमने उस हृद को बहुत पीछे 
छोड़ दिया है । 
यदि एक आदमी केवल जुते ही बनाता रहे, उसकी स्त्री बुनती रहे 
एक दूसरा आदमी खेती करता रहे; और तीसरा छुद्दारी का काम करे 
ओऔर ये सब अपने काम-में कुशलता ग्रात्त करने पर अपने परिश्रम के 
फल का आपस में विनिमय--लेन-देन--करते रहें तो यह श्रम-विभाग 
निःसन्देह सबके लिए. लामदायक होगा। स्वाधीन समाज के लोग भी 
स्वमभावतः अपने परिश्रम का विभाग इसी तरह करेंगे | पर आजकल का 
श्रमविमाग तो स्वाधीन समाज में नितान्त हानिकर होगा। इस जमाने के 
श्रम-विभाग के सिद्धान्त के अनुसार तो आज एक आदमी वस्तु क्रा एक 
शतांश द्विल्सा बनाता है, दूसरा १४०० ( फारेनह्वीद डिग्री गरमवाली मट्ठी | 
के सामने तपता है, और तीसरे को प्राणनाशक गैसों में काम कर अपने 
जीवन से दृग्य घोना पड़ता है। भले द्वी इस श्रम-विभाग से सुन्दर-सुन्दर 
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: चोनें बड़े पैमाने पर तेयार हो सकती हों, कम कीमत में ब्िकतो हों । पर 
इसके कारण संसार में मनुष्य को सबसे अधिक कौमती चीज का नाश 
होता है और वह है मनुष्य का प्राण । इसलिए आजकल का श्रम-विभाग 
तो स्वाधीन समाज में बिना बल-प्रयोग के असंभव है | रौबटस्‌ का कथन 
नै कि “पारस्परिक श्रम-विभाग मानव-जाति को एकता के सूत्र में बांध 
देता है ।” यह सत्य है, पर -केवर्ले संवाधीन श्रम-विभाग दी, स्वेच्छापूवक 
आअंगीकृतं श्रम-विभाग ही एकता का पोषक हो सकता है, दूसरा नहीं । 

यदि लोग एक सड़क बनाने का 'निश्चय करें और सभी काम में 
मिंड जायं-एक अप्दमी खोदने लगे, दूसरा पत्थर दो दे, तीसरा उन्हें 
'फोड़ता जाय, इत्यादि तो बह श्रम-विमाम अवश्य ही एकता को 
पोष॑क होगा।' 

* पर यदि काम करने वालों की इच्छा के विपरीत एक सेनिक महस्व 
की रेल, कोई भारी प्रासाद अथवा पेरिस की प्रदर्शिनी को भरने के लिए 
मू्खतापूर्ण चीजों का बनाना शुरू "किया जाय, और उसके लिए एक 
आदमी को बल्तपूर्वंक लोहा लाने के लिए, कहा ज्ञाय, दूसरे से कोयलो 
खुदवाया जाय; तीसरे को सांचे बनाने के लिए पीटा जाय, चौथे को पीठ 
पर कोड़े मारकर उसे पेड़ काटने के लिए कहा जाय, और पांचवें को 
इंटर दिखाकर उसको आरे से काटने के लिए मजबूर किया जाय, और 
इनमें से एक को भी यह पता न हो कि यह सब किस स्वर्ग की प्राप्ति के 
लिए किया जा रहा है, तब तो इस श्रम-विभाग से एकता नहीं उलदे होष 
आर केवल हेष॒ ही बढ़ेगा । 

अत्त: साम्यवाद की घुनियाद पर संगठित हुए स्वाधीन समाज में, 
जिसमें उत्तादक साधन ओर ओजार राष्ट्र की समत्ति रहेंगे प्रत्येक 
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आदमी श्रम-विभाग को अंगीकार वहीं तक करेगा, जहां तक कि उसे वह 
लाभदायक प्रतीत होगा और चू कि प्रत्येक आदमी स्वभावतः अपनी वृत्ति 
और प्रवुत्तियों में विकास और विविधता देखने के लिए समुत्सुक रहता 
है आज-का-सा श्रम-विभाग तो उस स्वाधीन समाज में एकदम असम्भव- 
सा दो जायगा | 
यह सोचना केवल भ्रम है कि उत्पादक-साथन राष्ट्र के हाथों में आते 
ही प्रत्येक चोज की पेदाइश बेहद बढ़ जायगी | इस भ्रम को अपने हृदय 
में स्थान देना मानों यह आशा करना है कि गुलामों को आजाद कर देने 
पर- भी हमारे दीवानखाने, नृत्य-शालायें, थर पर बनाए. कालीन, रेशम की 
रस्सियां और मनोहर बगीचे जिनमें वे गुलाम दिन-दिन भर काम करते 
रहते थे उसी प्रकार बने रहेंगे, जेसा कि पहले थे । अतः यह कथन 
नितान्त भ्रम-पूर्ण है कि साम्यवाद के आदर्श युग में प्रत्येक व्यक्ति स्व- 
तन्‍्त्र होगा, और उसे वे सब चीजें अपने उपयोग औंर उपभोग के लिए 
मिलती रहेंगो जो आज केवल धनी लोग ही खरीद और काम में ला 
सकते हैं । 


5६१४ ु 
सुधार अथवा स्वाधीनता 


वैज्ञानिक तथा उनकी देखा-देखी अन्य सम्पन्न वर्ग के लोग भी हमारी 
इस वर्तमान आधिक व्यवस्था को सुधार कहते हैं | इस सुधार में, जिसका 
अंग रेलें, तार, छाया-चित्र-कला (?00:087209॥7) एक़्सरेज, शफा- 
खाने, प्रदर्शिनियाँ और प्रधानतः तमाम सुख-सामग्रियां हैँ, ये लोग कुछ 
ऐसी पवित्रता और दिव्यता का दर्शन करते हैं कि वे इस बात का विचार 
तक बरदाशएत नहीं करते कि इसे या इसके किसी छोटे-से अंश को भी 
नष्ट नहीं भ्रष्ट तक करना ठीक होगा | हाँ, और सब बातों में मनमाना 
परिवर्तन भले ही हो जाय पर इस सुधार-सामग्री को कोई हाथ न 
लगाने पावे ॥ 
पर ज्यों-ज्यों हम अधिकाधिक गहरा विचार करते है त्यॉ-त्थों हमें 
इस बात का और मी स्पष्ट ज्ञान होता जा रहा है कि इस सुधार की हस्ती 
तो तभी कायम रद सकती है जब काम करनेवालों को-मजदूरों को-काम 
करने के लिए मजबूर किया जाय | पर- वैज्ञानिकों का यह विश्वास होः 
गया है कि यह छुधार हमारे लिए सबसे अधिक कल्याण की वस्तु है | 
 पदले जमाने के न्‍्यायकार कहते ये कि संसार में न्याय ही सर्वोपरि है, इसी 
प्रकार वेश्ञानिक भी अपने इस विश्वास के बल पर जोरों से प्रतिपादन 
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करते हैं कि न्याय रहे या टबे; सुधार की तूती ही चारों ओर बोलनी चाहिए। 
और वे केवल कहते नहीं बल्कि वेसा ही कर भो रहे हैं। इन सुधारों को 
छोड़ अन्य सब बातों के सिंद्धान्त और व्यवहार में भले ही परिवर्तन हो 
जाय; पर कारखानों, मिलों और खासकर दूकानों पर जो-जो भी कुछ 
बिकता है उसमें किसी प्रकार की न्यूनंता न होनी चाहिए । 

पर मेरा खयाल है कि विश्व-बन्घुत्त के नियम को मानने. वाले; 
अपने पड़ोसी पर भी अपने ही जैसा प्यार करनेवाले संस्कारवान पुरुषों को 
इससे ठीक विपरीत हो प्रतिपादन करना चाहिए। 

बिजली की वत्तियाँ, टेलीफोन, प्रदर्शिनी, प्रमोद-वन, नृत्य-शालायें- 
और रंगभूमियाँ अच्छी चीजें होंगी | सिगरेट, दियासलाई की पेटियों और 
मोटर गाड़ियाँ भी अच्छी होंगी। पर ये हमारा क्या उपकार करती हैं ? 
रेलें हमें तेजी से एक स्थान से दूसरे स्थान को पहुँचा देती हैं और कल- 
कारखानों के द्वारा सस्ती और सुन्दर चीजें हमें मिलतो हैं, मिलें हमें बढ़िया 
कपड़ा देती हैं | पर इन सब चीजों का जितना ही जल्द सत्यानाश हो 
अच्छा है, यदि इनके बनाने के लिए फो सेकड़ा ६६ मनुष्यों को अबना 
सुन्दर आमीण-जीवन छोट्कर कारखानों में गुलाम बने रहकर नाना प्रकार 
के रोगों का शिकार द्वो अकाल मृत्यु के अधीन होना पड़ता है। लंदन 
आर पीरर्सवर्ग में ब्रिंजली की बत्तियाँ लगाने, प्रदर्शिनी को इमारतें बनाने, 
बढ़िया-से-बढिया रंग बनाने और उत्कृष्ट तथा मद्ीन कपड़ा तेजी से बुनने 
के लिए यदि केवल कुछ द्वी लोगों को नष्ट, बरबाद करना या' अल्यजीवी 
बना देना अनिवायं दो तो ऐसे सुधारों से बाज आना ही श्रच्छा है। 
लन्दन और पीट्संबर्ग को गैस के प्रकाश से प्रकाशित करना द्वी मला है। 
ऐसी प्राग-नाशक प्रदर्शिनियों; रंग और मद्ीम कपड़ों का न होना हो 
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अच्छा है ॥; परमात्मा' के लिए. ऐसे कामों की न कीजिए जिनसे अपने 
चूसरे मोइयों को अपनी खाधीनता या प्राणों को बलि चढ़ानी पड़ती हो। 
सच्चे संस्काखान पुरुष तो पुनः इस बात पर तेयार हो सकते'हैं कि चे 
घोड़ों पर ही सफर करें या माल-असवाब यहाँ-से-बहाँ पहुँचावें और 
जमीन को भी लकड़ी या हाथों से ही जोतें । वल्कि वे उन रेलों में बेठना 
कभी खीकार न करेंगे जिनके नीचे प्रति वर्ष कई आदमी पिस जाते हें, 
जैसा कि शिंकागों में होता है। सच पूछा जाय तो रेल के संचालकों को 
अपनी सड़क इस त्तरह बना लेनी चाहिए, जिससे इतनी प्राण-हानि ही न 
होने पाये । किन्तु शिकागो की रेलवे-कम्पनी के संचालक अपनी'रेल की 
“सड़क इसीलिए नहीं बदलते कि बनिस्व्रत सड़कें बनाने के रेत में दबने 
चाले अभागों के कुटुम्बों को मुआवजा दे देना उनके लिए अधिक फायदे- 
न्द है। सच्चे और सहृदय मनुष्यों को तो न्याय को सर्वप्रथम मानना 
व्चाहिए | जहन्नुम में जावें ये सुधार जो नित्य मनुष्य की खाधीनता और 
आखों का बलिदान माँगते रहते हैं| हमारा ध्येय वाक्य यह हो “न्याय की 
चेदी पर स्वार्थ का बलिदान हो !! न कि वध्वार्थ की वेदी पर न्याय का 
बध करो।' 

, पर सुधार--सच्चा सुधार--शष्ट नहीं किया जा सकता। सचमुच हमें 
फिर लौंठकर न तो अपनी जमीनें लकड़ी से जोतनी होगी और न 

. भशालों से अपने भवनो को प्रकाशित करना होगा। श्रपनी स्वाधीनता 
को वलि चढ़ाकर भी मनुष्य ने यह जो वैज्ञानिक प्रगति की है बह व्यर्थ 
न होगी। यदि इस केवल यह याद रखें कि हमें अपने स्वार्थ के लिए. 
अपने दूसरे भाइयों के जीवन को नष्ट न करना चाहिए तो हम आवश्यक 
निर्दोष सुधारों का आविष्कार भी जरूर कर सकेंगे | हम अवश्य ही 
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अपने जीवन को ऐसे सांचे में ढाल लेंगे जिससे अपने भाइयों की स्वाधी- 
नता को बिना नष्ट किये ही प्रकृति पर दमारा प्रभुत्व प्रस्थापित करने वाले: 
तमाम अविष्कारों का उपयोग करने में हम समर्थ हो सकेंगे | 
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कल्पना कीजिए कि एक विदेशी देदाती हमारे शहरों में आता है # 
वह न हमारे इतिहास से परिचित है और न कानूनों से । हम उसे अपने 
नागरिक जीवन के विविध अंग दिखाते हैँ और पूछते हैं कि इस नवीन 
जगत्‌ में व्रद्द कौन-सी बात है जो उसे अपने जगत्‌ से एकदम मिन्न 
दिखाई देती है। वह फौरन यही कहेगा कि हमारे और यहां के जीवन में” 
सबसे बड़ा फक यही है कि यहां कुछ लोग तो केवल आराम करते हैं 
ओर शेष सब दिन-भर उनके लिए मरते रहते हैं। पहले प्रकार के लोग" 
हुए-पुष्ट हैं उनके हाथ स्वच्छु और कोमल हैं, पोशाक सुन्दर है, बढ़िया 
मकानों में रहते हैं; बहुत थोड़ा, हल्का-सा काम करते हैं या बिलकुल हीः 
नहीं करते और दिन भर अपना दिल बहलाया करते हैं। इनके मनोरञ्जन 
की सामग्री भी ऐसी-वैसी नहीं होती । वेचारे अन्य लोग वरसों कठोर परि- 
अम कर इनके मनोर|्जन की सामग्रियां बनाते रहते हैं और ये दूसरे 
प्रकार के लोग ? ये केसे हैं ? गन्दे कपड़ों में रहते हैं, फटे-पुराने कपड़ों, 
से अपने दुबले-पतले शरीर को दांपते हैं. और सुबह से शाम तक उन 
लोगों के लिए काम करते हैं. जो इधर का तिनका उठाकर उधर नहीं. 
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रखते, बल्कि हमेशा केवल मनोरञ्जन ही किया करते हैं । 
भले ही आ्राजकल के गुलामों और मालिकों के ब्रीच का फके इतनी 
-स्पष्ठता के सोथ न दिखाई देता हो जितना कि पहले गुलामों और मालिकों 
में दिखाई देता था, भले ही आजकल के गुलांम थोड़े ही समय के लिए, 
“गुलाम हों और बाद में मालिक बन जाते हों, भले ही कुछ लोग गुलाम 
ओर साथ ही गुलामों के मालिक भी हों, पर इन दो वर्गों के मिश्रण से 
यह इनकार नहीं किया जाता कि आजकल समाज में पहले की भांति 
गुलाम और गुलामों के मालिक ऐसे दो वर्ग नहीं हैं। बीच में संध्याकाल 
के होते हुए भी कोई यह नहीं कह सकता कि प्रत्येक २४ घए्टे का काल 
स्पष्टत: दिन और रात में विभक्‍त नहीं है। 
आजकल के (गुलामों के) मालिकों के पाप् यदि कोई एक निश्चित 
“गुलाम नहीं हे तो इससे क्‍या ? उनके पास थे रुपये तो हैँ जिनकी आव- 
श्यकता सैकड़ों गुलामों को है। और इन सेकड़ों में से बद भला आदमी 
नहर किसी गुलाम को चुनकर उसे अपना एड्रसानमन्द बना उसके द्वारा 
अपने मकान के परनाले और पाखाने साफ करवा सकता है । 
हमारे इस युग में केवल वे दी गुलाम नहीं ६ जो कल-कारखानों और 
“मिलों में काम ऋरते दे | जिन्हें अपने जीवन-निर्वाद्र के लिए अपने को उन 
कारखानों के मालिकों के द्वाथ पूरी तरद बेच देना पड़ता है, बल्कि तमाम 
किसान भी तो गुलाम द्वी हैं जो दूसरे की जमीन में दूसरे दी का अनाज 
बोने हैं, दिन-दिन भर मरते है, और दूसरे दही के खलिदान में उसके लिए 
उस अनाज को दकदटा करने हैं| गुलाम वे किसान भी तो हैं जो साह 
कार्सो का दयया नहीं--उसका यद चुकाने के लिए अपने सखेतों में कही 
मिशनते करते रइते हें और फिर भी जीवन भर पार नहीं पाते) गुलाम वे 
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असंख्य लोग भी हैं---रसोइये, महरियां, दरवान, कोचवान, अदली,. 
इत्यादि, जो अपने जीवन भर अत्यंत अस्वाभाविक और श्रप्रिय पेशे कर- 
करके अपने पेट का गढ़ा येन-केन्न-प्रकारेण भरने की चेष्टा में सुध-चुध मूल 
जाते हैं।। हर 

गुलामी अपने पूरे जोश में है; पर हम उसे देख नहीं सकते-ठीक 
उसी तरद जैसी कि अठारहबीं शतहदी के अन्त में वह यूरोप में थी और 
वहां के लोग उसे देख नहीं सकते थे । 

यूरोप के उस जमाने के लोग सोचते ये कि इन गरीबों को मजबूर करके- 
अपनी जमीम इनसे जुतवा लेना एक स्वाभाविक बात है | यह भी एक 
स्वामाविंक, अनिवार्य आधथिक व्यवस्था है कि उनको हमारी आज्ञा का 
पालन करना चाहिए। इसे बे गुल्ञामी नहीं कहते थे। * 

यही स्थिति-आज हमारी हो 'रही है । इस युग के लोग इन मजदूरों, 
की दशा को एक स्वाभाविक और अनिवार्य ब्रात समझते हैं और इसे 
भी वे गुलामी नहीं कहते । ; 

पर हमारी जागृति भी ठीक उसी तरह धीरे-धीरे हो रही हे जेसे कि 
अठारहवीं शताब्दी के अन्तिम काल में लोगों की हुईं थी। पहले उन्हें 
किसानों का पूरी तरह अमीरों के अधीन होकर रहना स्वाभाविक और 
अनिवार्य प्रतीत होता था, पर शीत्र्‌ ही उनकी आँखो ने देखा कि यह 
सरासर अनुचित, अन्यायपू्ण और अनोतिमय कार्य है। इस कलंक को 
जितनी जल्दी घोकर साफ किया जाय उतना भला है। इसी प्रकार हमारीः 
भी आखें अब धोरे-धीरे खुल रही हैं | हम भो देखते हैं कि इन मजदूरों: 
की दशा; जो हमें पहले बिल्कुल मामूली और यथार्थ मालूम होती-थी,. 
अशोभनीय है, और इसमें परिवत्तन करना परमावश्यक्र है-] 
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इस युग की गुलामी का सवाल आज,ठीक उसी अवस्था में से गुजर 
रहा है जिसमें से अठारहवीं शताब्दी के अन्त में पश्चिमी यूरोप ओर 
अमेरिका में गुलामी की निघ ण प्रथा का सवाल गुजर रहा था। 

पर इस समय केवल पुरोगामी विचारों के लोग ही इस अन्याब को 
जानने लगे हैं। अधिकांश लोगों को तो इस बुराई का अभी कुछ खयाल 
ही नहीं है। 

इसका कारण क्या है? मजदूरों की इस जीती-जागती नवीन गुलामी 
को अधिकांश लोग क्‍यों नहीं देख पाते ? इसका एक प्रधान कारण यही 
है कि दमारे अन्दर से वद् निषरु ख गुलामी की प्रथा अमी-अमभी उठी है। 
यथार्थ में देखा जाब तो पहली प्रथा अब बहुत पुरानी अत: वेकाम-्सी 
हो गई थी | दूसरे एक नवीन और सूक्रमतंर गुलामी की प्रथा का आवबि- 
च्कार भी दो जुका था। इस नवीन प्रथा फे अनुसार दम एक नहीं अनेकों 
गुलाम खरीद सकते हैं | क्रीमिया के तातार अपने कैदियों के साथ जो 
व्यवद्वार करते थे वही इसने दस गुलामी की प्रथा के साथ ड्िया। क्रोमिया 
के निवामियों ने अपने कैदियों को मुक्त करने के एक नवीन तरीके 
का आविष्कार किया । वे पदले अपने कंदियों के परों के तु छी 
डालते थे, फ़िर यझ्र के बालों के छोटे-टोट टुकटे करके उन जस्वमों पर 
डाल देते थे। इतना कर लेने पर थे कैदियों की वेडियाँ काटकर 
उन्हें स्वनन्त्र कर देत थे। अमेरिका और रूस में गुलामी की प्रथा 
को नठ्ध करते समय भी इसी नोति से काम किया गया। गुलामी जद से 
नद्य काझ गे; बल्क कल ऊपर से उसकी कलम कर दी गई जिससे बढ 
और भी ऊेश के साथ पनयने लगी ] जब लोगों का यह यकीन दो गया 
कि मनुष्य बिना दी बेटियों आर काठ के खोड़े के हमारा गुलाम बना रद 
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सकता है तो यह अनावश्यक था कि उसे व्यर्थ ही जकड़ दिया जाब। 
इससे तो वल्कि हमारे काम में हानि होने की सम्भावना थी। ( उत्तरी 
अमेरिका के निवासियों ने इसी से तो पुरानी गुलाम-प्रथा को नष्ट करने के 
लिए जोरों सेझांग की क्योंकि इस समय नवीन--पै से की -गुलामी ने अपना 
प्रभाव अच्छी तरद लोगों पर जमा दिया था। दक्षिणी अमेरिका के लोगों 
को अभी इस देवी की शक्ति के अच्छी तरह दर्शन नहीं हो पाये थे, 
इसलिए उन्होंने उस परानी प्रथा को नष्ठ करने के लिए अपनी अनुमति 
नहीं दी | ) ' 
रूस में गुलामी की प्रथा का अन्त तभी किया गया जब धनिकों ने 
अपने अन्दर जमीनों का बय्वारा पूरी तरह कर लिया था। जब किसानों 
को जमीनें दी गई! तब उन पर वेहद कर्जा बना हुआ था । इस तरह जमीन 
की गुलामी का नाश हुआ और पेसे की गुलामी उन पर सवार हुई | यही 
बात शेष यूरोप में भी हुई | जमीनों के कर तब हलके किये गये जब वे 
किसानों के हाथों से निकलकर अमीरों के पास चली गई”, जब किसान 
खेती करना भूल गये, जब वे शहरों में आकर हमेशा के लिए. बस गये, 
आर जब वे पूरी तरह पूंजीपतियों के अधीन हो गये । इंग्लैंए्ड में भी 
तमी अनाज पर के कर उठाये गये | अब जम॑नी और अन्य देशों में भी 
मजदूरों पर के कर उठाकर इन धनिकों पर लगाये जा रहे हैं क्योंकि 
मजदूर भी आखिर हें तो उन्हीं की अधीनता में ! गुलामी का एक प्रकार 
तबतक नहीं नष्ट किया जा सकता जबतक दूसरा अधिक अच्छा प्रकार 
उसका स्थान ग्रहण नहीं कर लेता । यह देवी अनेकरूपा है| कभी एक 
आर कभी दूसरा और कभी-कभी एक साथ अनेक रूप दिखाकर वह लोगों 
को अपने अधीन किया करती है। जन-समाज का एक छोटा-सा हिस्सा 


झ्२ हमारे जमाने की गुलामी 


अपने हाथों में धन और अधिकार को सम्मिलित कर सब भाइयों पर 
अपना आतंक जमाये रखता है। और यही--थोड़े लोगों द्वारा - अधिक 
लोगों का गुलाम बना लिया जाना--हमारी दुदंशा का सच्चा कारण है। 
अतः इन अमजीवियों को दुरवस्था को दूर करने के उपाय ये हैं---सबसे 

पहले हम कबूल कर लें कि हमारे समाज में गुलामी की प्रथा--किसी 
आलंकारिक भाषा में नहीं बल्कि सरल-से-सरल अ्रथ में--विद्यमान्‌ है । 
अर्थात्‌ अल्प-संख्यक लोगों के हाथों में बहु-संख्यक लोग जकड़े हुए हैं । 
दूसरे इस गुलामी के कारणों को हृ दना और तीसरे उन कारणों को जान 
लेने पर उनको दूर करने के लिये जी-जान से यत्न करना | 


कक के के 
है ० के 


गुलामी क्या है 


इस युग की गुलामी का प्रधान कारण क्या है ? वे कौन-सी शक्तियां 

हैं, जो कुछ ,लोगों को दूसरों का गुलाम बना देती हैं ? यदि हम रूस, 
यूरोप, और अमेरिका के तमाम श्रमजीवियों से--उन सब मजदूरों से---जो 
 कल-कारखानों में, मिलों में और मिन्न-मिन्न शहरों तथा देहात में स्थान- 
स्थान पर हमें मजदूरी करते हुए दिखाई देते हैं, पूछें कि तुम क्‍यों इस 
तरद मजदूरी कर रहे हो तो वे निश्चय ही उत्तर देंगे कि क्या करें पेट 
ले आया । जब और कुछ न रहा तो यही करना पड़ता है और घर-घर 
भारे-मारे घूमना पड़ता है। उनकी इस मजबूरी के कारण कया हो सकते 
हैं ? यद्दी कि, या तो उनके पास कोई जमीन नहीं रह गई, जिसमें वे काम 
कर अपना निर्वाह कर सकें, या उनसे इतने कर मांगे गये कि बिना 
, अपना परिश्रम या जमीन वेचे वे उन्हें दे नहीं सकते थे | तीसरा कारण 
यह भी हो सकता है कि वे कारखानों में इसलिए रहते हैं कि उन्होंने अपनी 
आदतें विगाड़ ली हैं, अधिक विल्लासी बन गये हैं। मनुष्य अपनी स्वाधी- 
नता और परिश्रम को वेचकर ही विलास का उपभोग कर सकता है। . 
पहली दो बातें अर्थात्‌ (१) जमीन का अमाव या आवश्यकता और 

(२) कर, उसे अपना परिश्रम बेचने को मजबूर करते हैं, और तीसरी 


श्४ड हमारे जमाने को गुलामी 


बात अंर्थात्‌ उसकी बढ़ी हुईं और असंतुष्ट कामनायें या झ्रावश्यकवायें-- 
उसे उस गुलामी में जकड़े रखती हैं | 
हम कल्पना कर सकते हैं कि देनरी ज्याज की योजना के अनुसार 
जमींदारों से जमोनें निकालकर श्रमजीवियों की गुलामी के पहले कारण 
को दूर किया जा सकता है | एक कर की योजना के अलावा हम यद्द भी 
कल्पना कर सकते हैं कि तमाम करों को रद्द कर या गरीबों से उठाकर 
उनको अमीरों पर लगाया जा सकता है । पर तीसरी बात सबसे कठिन 
जान पड़ती है | जब तक यह वर्तमान आर्थिक संगठन बना रहेगा, 
आदमी उस स्थिति की कल्पना भी नहीं कर सकता कि जब धनो लोग 
अधिकाधिक और विलासी आदतों को अख्तियार न करेंगे। यद्दी आदतें 
धीरे-धीरे गरीबों में भी, जो कि नित्य इन श्रोमानों के सम्पक में आते रहते 
हैँ, फौरन फेल जावेगी क्योंकि यह बिलकुल स्वामाविक बात है कि सूखी 
जमीन पानी को फौरन सोख लेती है | वर्तमान आर्थिक संगठन के रहते 
हुए इम यद भी खयाल नहीं कर सकते कि. ये आदतें इन गरीब लोगों के 
लिए श्तनी श्रावश्यक न दो जावेंगी कि वे उनके शिकार बनकर अपनी 
स्वाधीनता को बेचने के लिए तेयार द्ोंगे | 
इसलिए यद्द तीमरी शर्त यद्यपि मनुप्य की इच्छा पर निर्भर है, 
( श्र्यात्‌ मादूली तौर ०र इमें मालूम द्ोता है कि आदमी प्रलोमन का 
प्रतिकार कर गफ़ता है ) और ययथये पिज्ञान यद्त मंजूर नहीं करता कि 
यद मी श्रमसीवियों की दुदशा का एक कारण है तथाये यददी इस गुलामी 
का सबसे अधिक सतत और दुर्निवार कारण है । 
खमीरों के पाम गाने याले श्रमजीवियों को प्राय: ने आवर्यकतायें 


[ 


एमेसा खताती रानी ईं आर उन पूर्ति तभी दो सकती है शब थे उसके 


गुलामी क्या है ? १५४ 


' लिए अधिक-से-अधिंक समय कठिन परिश्रम करते हैं | अतः अमेरिका 
और इंग्लेए्ड के मजदूरों' को अपने जीवन निर्वाह के लिए जितने धन 
की आवश्यंकता होती है उससे दसगुनी अधिक मज़दूरी मिलने पर भी 
से ठीक पहले ही की तरह गुलाम बने रहते हैं । 


जमीन, जायदाद ओर कर सम्बन्धी कानून 


समाज में ऐसे कई नियम ओर परिस्थितियां हैं जो श्रमजीवियों को 
पू'जीपतियों के अधीन रदने पर मजबर करती हैं | जम॑नी के साम्यवादियों 
ने सबको एकत्र करके उन्हें एक नवीन नाम दे दिया है। वे 
इन्हें वतन के लौइ-नियम' कदते हैं | लौद से उनका मतलब है कठोर- 
अपरिवतनीय | पर इन नियमों में ऐसी एक भी वात नहीं जिसको हम 
बदल ने सकते हों | ये तो दमारे जमीन-जायदाद श्रौर करों से सम्बन्ध 
रखने वाले मनुष्य के बनाये कानूनों के उपनियम मात्र हैँ । कानून तो 
श्रासिर मनुष्यों की दी संष्टि हैं । उन कानूनों को तोटुने-मरोड्ने का मनुष्यों 
को प्रा अधिकार है गुलामी का जनक कोर्ट प्राकृतिक नियम नहीं बल्कि 
मनुष्य का बनाया कानून दी दे। प्रकृत उदादरण में स्ष्ट और निश्चित 


है क्वि हमारे युग की यद सुनामी भी किसी भी ्राक्ृतिक नियम का फल 
नो बल्कि कर, नमीने और जावदाद-सम्बन्धी मनुष्य के बनाये कानूतों 


्ः हा के 


की दाग्गा।म €। समाज मे छत कानून ८ जिनके अनुमार एक दा मंतुस्त 
खपरिमित एसन का मालिक हो सकता दे और बढ बाप से बेटे ढो 
विर्गर में या मत्युन्यत्न की रू में मितती लली जानी है या छिसी दूसे 


-ट््ट्रार २४ छ्नः पुर अल" रे भिन* 
गड़ठी ॥। एक देसर धकार के कानून ६ शिन 


जमीन, जायदाद और कर सम्बन्धी कानून ३७ 


अनुसार प्रत्येक को उससे मांगे जाने वाले तमाम कर बिना किसी पूछ-ताछ 
के दे देते चाहिए | एक तीसरे प्रकार का कानून भी है जिसके अनुसार 
मनुष्य अपने पास की तमाम वस्तुओं का--फिर वह किसी भी उपाय से 
£ प्रा्न क्यों न की गई हों, सम्पूर्णतया मालिक वन जाता है और इन्हीं कानूनों 
का परिणाम है यह गुलामी । 

इन तमाम कानूनों के हम इतने आदी हो गये हैं कि वे हमें त्रिलकुल 
न्याथ्य और आवश्यक प्रतीत होते हैं, जैसे कि गुलामी की प्रथा पुराने 
जमाने में मालूम होती थी । और यह स्वाभाविक भी है । पर समय पाकर ' 
लोगों ने गुलामी की प्रथा की भयंकरता का दर्शन किया और वे उन कानूनों 
की न्याय्यता के विषय में सन्देद करने लगे जो गुलामी को प्रचलित किये 
हुए थे । इसी प्रकार वर्तमान आर्थिक व्यवस्था के दुष्परिणामों के प्रकट 
होते ही हमारे दिलों में भी स्वमावतः जमीन-जायदाद और कर-सम्बन्धी 
: चर्तमान कानूनों में, जिनके कारण यह स्थिति पैदा हो गई है, अनायास 
ही संदेह उत्तन्‍न होने लग गया है। 

पुराने जमाने के लोग पूछते थे, क्या यह उचित है कि कुछ लोग 
दूसरों को खरीद कर अपना दास बना लें, जिनका किसी चीज के ऊपर 
कोई अधिकार ही न हो) बल्कि उल्टा वे जो कुछ मी पैदा करें अपने 
मालिक को ही दे दिया करें १ उसी प्रकार अब इसमें भी अपने-आप से यह 
सवाल पूछुनों चाहिए कि क्या यह न्याय्य है कि मनुष्य उस जप्तीन का 
उपयोग -न करे जो दूसरे के नाम पर दर्ज हो ? क्या यह स्थाय्य है कि 
संनुष्य से उसके परिश्रम के फल का जितना बड़ा हिस्सा कर के रुप में 
सांगा जाय, वह दे.दिया करे १ क्या यह न्याय्य है कि मनुष्य किसी ऐसी 
चस्तु का उपयोग न करे जो दूसरे की सम्पत्ति समझी जाती है । 


श्ध हमारे जमाने की गुलामी 


क्या मनुष्य को ऐसी जमीन का उपयोग नहीं करना चाहिए 
जो दूसरे की सम्पत्ति हो, पर जिसे वह अन्य मनुष्य 
स्वयं जोतता न हो ? 


कहा जाता है कि यह कानून खेती की तरक्की को ध्यान में रखते 

हुए बनाया गया है। दलील यह है कि यदि खेती की उन्नति करनो हे 
तो जमीन पर मनुष्य की मालिकी होना लाजिमी है| यदि जमीनें परम्परा 
, द्वारा अर्थात्‌ बाप से बेटे के पास न जा सकें, यदि उसके श्रधिकार के 
ब्रिपय में अनिश्चतता बनी रहे तो लोग एक दूसरे को निकाल भगावेंगे | 
अनिश्चितता के कारण कोई अपनी जमीन पर, उसको सुधारने 
की गरज से, दिल से परिश्रम न करेगा। क्या यह सच है ? इसका उत्तर 
तो भूतकाल का इतिद्वास और वत्तमान की घटनायें देंगी। इतिद्वास 
कद्ता है कि जमीनें किसी मनुष्य के श्रधिकार में इसलिए नहीं दी गई' 
कि बद निश्चित दो उस पर मिदनत करे, बल्कि बात यद थी कि विजे- 
ताश्रों ने जनता से जमीने छीनकर उन लोगों को दे दी जिन्होंने उनकी 
दायता की। अतः या सिद्ध है कि किसानों को तरक्की की भावना से 
प्रेरित दोकर जमीनें उनको अधीनता में नहीं दी गई। वत्तमान बस्यु- 
स्थिति भी उपसु क्य दा। की श्रसत्यता को प्रमाशित करती है। हूँ, 
फटी जरूर यों जाता ह कि जमीनों की मिल्कियत उसे वर म्िदनल करने- 


या़्ों हो या विशगाग दिखायी है कि उमीनें उनसे छीनी नी जाय॑गी। 


वा साधा में दी रे रेसझ विफरीय ही हझा गैर हो रद्रा 2ै। जसीनों 
है में... जिमसे यटियटे जमीउामे न मे 


के वजन बनते हू कट ४7 80:28 आट 
मे उठाया ॥ और प्रलिदिग उठाने रंद है, यदी कल ने हश्ा है श्राज 


ह जमीन, जायदाद और कर सम्बन्धी कानून श्षट 


वे बहु-संख्यक किसान दूसरों की जमीनें जोत रहें हैं, और उनके मुहताज 
हो गये हैं ? जब जमीदारों की इच्छा हो, किसान वेदखल किये जा सकते 
हूँ। इससे यह सिद्ध हुआ है कि जमीनों के स्वामित्व का वर्तमान तरीका; 
किसानों के इस अधिकार की रक्षा नहीं करता कि वह जमीन पर बहाये 
हुए अपने पसीने के फल का आप ही उपभोग करे । बल्कि हो यह रहा 
है कि कड़ी मिहनत से काम करने वाले किसान के हाथ से जमीन निकाल- 
कर निकम्मे जमीदारों के हाथों में सौंपने का वह एक तरोका है। अतः 
यह खेती के बनाने का नहीं उसे विगाड़ने का तरीका है । 
जद ८ ५ के 

करों के विषय में यह कहा जाता हैं-लीगों को कर इस- 
लिए देना चाहिए कि वे सबकी सम्मति से, भले ही वह 
सम्मति मूक ही हो, लगाये गये हैं। दूसरे, उत्का उपयोग 
| जनता की आवश्यकताओं की पूर्ति और लाभ के लिए किया 
जाता है। क्‍या यह भी सच है ? 


इसका भी उत्तर इतिहास और वतंमान घटनायें भली-भांति दे सकती 
हैँ। इतिहास यह डंके की चोट से कहता है कि कर कभी सर्व-साधारण 
की सम्मति से नहीं लगाये गये | बल्कि इसके विपरोत हुआ यह है कि 
जब किसी जाति ने दूसरी जाति पर (युद्ध करके या अन्य किसी चाल से, 
अपनी सल्तनत कायम की तब उसने विजित जाति पर अपने कर लगा 
दिये, इस गरज से नहीं कि उन करों को लेकर वह सर्व-साधारण के 
उपयोगी कार्मो में लगा दे बल्कि सिफ अपने ही लाभ के -लिए। और 
"यही आज भो हो रहा है। वे ही लोग कर ले रहे हैं जिनके हाथों में 


इधर हमारे जमाने की गुलामी 


क्या मनृष्य को ऐसी जमीन का उपयोग नहीं करना चाहिए 
जो दूसरे की सम्पत्ति हो, पर जिसे वह अन्य मनुष्य 
स्वयं जोतता न हो ? 

कद जाता है कि यह कानून खेती की तरक्की को ध्यान में रखते 

हुए बनाया गया है । दलील यद्द है कि यदि खेती की उन्नति करनो है 
तो जमीन पर मनुष्य को मालिकी होना लाजिमी है। यदि जमीनें परम्परा 
, द्वारा अर्थात्‌ बाप से बेटे के पास न जा सके, यदि उसके अधिकार के 
विषय में अनिश्चतता बनी रहे तो लोग एक दूसरे को निंकाल भगावेंगे | 
आअनिश्चितता के कारण कोई अपनी जमीन पर, उसको सुधारने 
की गरज से, दिल से परिश्रम न करेगा। कया यह सच है ? इसका उत्तर 
तो भूतकाल का दनिद्वास श्रौर वर्त्तमान की घडनायें देंगी। इतिद्वाउ 
कदता दे क्लि जमीनें क्िंसी मनुष्य के श्रधिकार में इसलिए नदीं दी गई 
कि बद निश्चित ही उस पर मिटनत करें, बल्कि बात यद थी कि पिजे- 
ताथ्रों में जनता ने जमीने छीनकर उन लोगों को द दो जिन्होंने उनकी 
संदायता की। अतः यई सिद्ध दे कि किसानों की तरक्की की भावना से 
प्रेरित द्ीकर जमीनें उनकी श्रभीनता में नईीं दी गई। सर्मान बस्थु- 
दियिशि मो उप्यु ल्‍ता दाते की श्सस्यता को अमाशिन कंस्ती है। हां, 
फटा एरूर यो पतला है हि जगीयों की मिल्कियत उसे पर मितनल करने- 
माटों को मद विशागस दिलायी है हि उमीनें उनमे छीनी नी जाय॑गी । 
पर पयाव मे टांग ध्स ; वियसा दी रेखा £ और हो रदा है। जसमीनों 
झ्यामिय ४ धरषिक्षार 9, जिससे ब्ररि-यटे ह्मीडा्ें भे प््ह्द 
धापर! पढापा है और परत 


४ शर प्रशिष्म उठात। गंदे 7, सी कल ने हत्या है खाए 


जमीन, जायदाद और कर-सम्वन्धी कानून ४१ 


' रण के लाम के लिए भी खर्च नहीं किये जाते बल्कि उन्हीं कामों के लिए 
खर्च होते हैं जिन्हें शासक-वर्ग अपने लिए आवश्यक समभते हैं। और 
: ये बातें यही न हैं---क्यूबा या फिलिपाइन्स महायुद्ध का संचालन; द्वान्स- 
चाल की सम्पत्ति हड़पने और हजम करने के उपाय आदि | अतः यह 
: दलील, कि लोगों को कर इसलिए देने चाहिए! कि वे उनकी सम्मत्ति से 
लगाये गये है और वे उन्हीं के लाभ के लिए खर्च होते हैं, उतनी ही 
च्यूर्थ और अन्याय्य है जितनी कि जमीनों को मनुष्यों की खानगी सम्पति 
चना देना खेतों की उन्नति के लिए परमोपयोगी और आवश्यक है, यह 
बताने वाली दलील है। 
५ ५ ५ है 

क्या यह ठीक हूँ कि छोगों को अपनी जरूरतें पूरी करन 
के लिए उन आवश्यक चीजों का उपयोग नहीं करना चाहिए 
जो दूसरों की सम्पत्ति हैं ? 


ऊह्ा जाता है कि उपाजित वस्तुओं पर मनुष्य का स्वत्व इस लिए. 
अस्थापित किया जाता है कि काम करने वाले को इस बात का विश्वास 
रहे कि उसके परिश्रम का फल कोई उससे छीन न सकेगा | 
क्या यह सच है ? 
- कंठ । आपके आसन्यास संसार में क्या हो रहा है ? उधर 
7 करके देख लीजिए कि वास्तविकता इस कथन के 


“। पर ख़त्व प्रस्थापन_करने के अधिकार ॥॒ 


वही हुआ है जिते वह रोकना चाहता 


इ० हमारे जमाने की गुलामी 


शक्ति दै। यदि इन करों के किसी हिस्से का उपयोग किसी सावेजनिक 
काल के लिए किया भी जाता है तो वह काम भी ऐसा ही होता है जिससे 
लाम के बजाय जनता की द्वानि दो अधिक होती हे । 

एक उदाइरण लीजिए | रूस में एक किसान की आय का पूरा 
तीसरा हिस्सा करों के रूप में उससे वसूल कर लिया जाता है; और राज्य 
को श्राय का फ्रेचल पचासवां ट्िस्सा ज़नता की सबसे बड़ी आवश्यकता 
श्र्यात्‌ शिक्षा पर खर्च किया जाता है। खेर, सो भी अच्छी हो सो नहीं। 
बच्चों को पढ़ाने का ढंग ऐसा विचित्र है कि उनकी बुद्धि को द्वी वह 
पढ़ाई कुचल डालती है। फलत: जनता को लांभ तो उडल्दे द्वानिद्द 
झपभिक दोती है। शेप उनचास रिस्से अनावश्यक और द्वानिकर बातों में 
मठलन फौज को सजाने, सेनिक-रेलें, किले; जेल आदि बनाने, पादट्रियों 
का मरणनोपण करने, अदालत चलाने, मुल्की श्रौर फीजी श्रफसर्यों को 
तनगवाएँ चुकाने तथा टन कर्गे को उगाइने साले श्रभिकारियों को तने 


६ 25 ७५ कक. कक कर 
समथाएं खाद से रस दात ऋ | 


जमीन, जायदाद और कर-सस्वन्धी कानून ४१ 


' रण के लाभ के लिए भी खर्च नहीं किये जाते वल्कि उन्हीं कामों के लिए 
खच्च होते हैं जिन्हें शासक-वर्ग अपने लिए आ्रावश्यक समझते हैं। और 
ये बातें यही न हैं---क्यूबा या फिलिपाइन्स महायुद्ध का संचालन; द्वान्स- 
वाल की सम्पत्ति हड़पने ओर हजम करने के उपाय आदि | अतः यह 
दलील, कि लोगों को कर इसलिए देने चाहिए! कि वे उनकी सम्मत्ति से 
लगाये गये हैं और वे उन्हीं के लाभ के लिए. खचच होते हैं, उतनी ही 
व्यर्थ और अन्याय्य है जितनी कि जमीनों को मनुष्यों की खानगी सम्पति 
सना देना खेतों की उन्नति के लिए. पर्मोपयोगी और आवश्यक है, यह 
बताने वाली दलील है। 
है है +८ श 
क्या यह ठीक हूँ कि लोगों को अपनी जरूरतें पूरी करन 
के लिए उन आवश्यक चीजों का उपयोग नहीं करना चाहिए , 
जो दूसरों की सम्पत्ति हैं ? 
फहा जाता है कि उपाजित वस्तुओं पर मनुष्य का स्वत्थ इस लिए के 
अस्थापित किया जाता है कि काम करने वाले को इस बात का विश्वास 
रहे कि उसके परिश्रम का फल कोई उससे छीन न सकेगा | 
क्या यह सच हे ? 
सरासर भूठ | आपके आसन्यास संसार में क्या हो रहा है ? उधर 
केबल एक दृष्टिपात करके देख लीजिए कि वास्तविकता इस कथन के 
इकेत्तनी विपरीत है ॥ 
'समाज में उपार्ञजित वस्तुओं पर खत्व प्रस्थापन करने के अधिकार । 
या कानून का परिणाम टीक-ठीक वही हुआ है जिसे वह रोकना चाहता 


० हमारे जमाने की युलामी 


शक्ति है। यदि इन करों के किसी हिस्से का उपयोग किसी सार्वजनिक 
काल के लिए किया भी जाता है तो वह काम मो ऐसा द्वी होता है जिससे 
लाम के बजाय जनता की द्वानि दो अधिक द्वोती हे | 
एक उदाइरण लीजिए | रूस में एक किसान की आय का पूरा 
तोसरा हिस्सा करों के रूप में उससे वसूल कर लिया जाता है; और राज्य 
को झाय का क्रेचल पचासवां हित्सा ज़नता की सबसे बड़ी आवश्यकता 
श्र्यात्‌ शित्ता पर खर्च किया जाता है। खेर, सो भी अच्छी हो सो नहीं। 
बच्चों को पढ़ाने का दंग ऐसा विचित्र है कि उनकी बुद्धि को ही वह 
पढ़ाई कुचल डालती है। फलतः जनता को लांभ तो उल्टे द्वानिई 
आअधिक दोती है। शेप उनचास टिस्से श्रमावश्यक आर द्वानिकर बातों में 
मटलन फौज को सजाने, से निक-रेलें, किले; जेल आदि बनाने, पादट्ियों 
का मरण लोग करने, अदालत चलाने, मुल्की श्रौर फौजी श्रफसर्गों को 
तन सुझाने तथा इन करों को उगादने वाले श्रपिकारियों की वन- 


रूयाए झाद मे रास दाल *# | 


जमीन, जायदाद और कर-सम्बन्धी कानून ४१ 


' रण के लाम के लिए भी खर्च नहीं किये जाते वल्कि उन्हीं कामों के लिए 
खर्च होते हैं जिन्हें शासक-वर्ग अपने लिए आवश्यक समभते हैं। और 
ये बाते यही न हैं---क्यूबा या फिलिपाइन्स महायुद्धू का संचालन; द्वान्स- 
चाल की सम्पत्ति हृड़पने और हजम करने के उपाय आदि । अतः यह 
दलील, कि लोगों को कर इसलिए देने चाहिए कि वे उनकी सम्मत्ति से 
लगाये गये हैं और वे उन्हीं के लाम के लिए खर्च होते हैं, उतनी ही 
व्यर्थ और अन्याय्य है जितनी कि जमीनों को मनुष्यों की खानगी सम्पति 
चना देना खेतों की उन्नति के लिए परमोपयोगी और आवश्यक है, यह 
यताने वाली दलील है । 


२५ ५ हर 2 
क्या यह ठीक है कि लोगों को अपनी जरूरतें पूरी करन 
के लिए उन आवश्यक चीजों का उपयोग नहीं करना चाहिए , 
जो दूसरों की सम्पत्ति हैं ? 


ऊह्ा जाता है कि उपार्जित वस्तुओं पर मनुष्य का स्वत्व इस लिए है 
प्रस्थापित किया जाता है कि काम करने वाले को इस बात का विश्वास 
रहे कि उसके परिश्रम का फल कोई उससे छीन न सकेगा । 

क्या यद्‌ सच है ? 

सरासर झूठ | आपके आसनयात संसार में क्या हो रह! है ? उधर 
केवल एक दृष्टिपात करके देख लीजिए कि वास्तविकता इस कथन के 
क्रितनी विपरीत है । ्ि 

' समाज में उपार्जित वस्तुओं पर खत्व प्रस्थापन_करने के अधिकार . 
था कानूत का परिणाम टीक-ठीक वही हुआ है जिसे वह रोकना चाहता 


४२ दमारे जमाने की गुलामी 


था | यही कि श्रमजीवियों द्वारा जो चीजें पैदा की गई हैं और की जा' 
रही हैं वे सब उन लोगों के पास हैं और ज्यों-ज्यों वे पेदा होती जाती हैं, 
उनके द्वारा ले ली जाती है, जिन्होंने उन चीजें को पैदा नहीं किया । 
जमोन के स्वामित्व के उस कानून की बनिस्वत यद् कथन और भो 
अधिक श्रन्यायपूर्ण दे कि उपाजित वस्तुओ्रों पर स्वत्व-प्रस्थापन का श्रधि- 
कार श्रमजीबियों को इस बात का निश्चय दिला देता है कि अपने परि 
भ्षम फे फल का उपभोग वे दी करेंगे ! यद भी उसी शुष्क सिद्धान्त पर 
आपार रखता है जो जमीन वाले कानून की जट में पदले तो उनके 
परिश्रम का पल उनसे अन्याय श्ौर बल-पूर्वक छीन लिया जाता है और 
फिर चीच में एकाएह कानून कूद पटना है। झब्र बड़ी चीजें जो कि भ्रम- 
ज्ोवियों से प्रत्याय श्रौर बल- दोन ली गई हैं उन लोगों की निमी 
ससति काने लगे जानी हैं लि्नि हि उस चींगों को चुरा जिया है, 


भरमगीिर 


| मे पयग्दस्सी छीन लिया है । 


॥। 
जमीन, जागदांद और कर-सम्बन्धी कानून , रे 


है, पर वह किसी दूसरे ही शख्स अर्थात्‌ जमींदार को सम्पत्ति समझी जाती 

. है। यह क्‍यों ? इसलिए कि उसने फिसानों से जमीन को छीननेवा[ले किसीः 
अपने पितामह या प्रपितामह से उस जमीन को विरासत में पाया है। कहा 
जाता है कि कानून सब की सम्पत्ति की निष्पक्ष भाव से रक्षा करता है, 
फिर वह मिल-मालिक हो या उन मिल का कोई कर्मचारी, पू'जीपति हो 
या धनहीन मजदूर, जमींदार दो या किसान | पर यह निष्पक्षता केसी ९" 
दो योद्धाओं में से एक के तो हाथ जकड़ दिये जाते हैं और दूसरे को 
श्र दे दिये जाते हैं| और फिर यह कहा जाता है कि अब हम किसी 
का पक्ष नहीं करेंगे | मतलब यह कि न्याय और गुलामी पैदा करने वाले: 
उन तीन प्रकार के कामों की आवश्यकता का कारण सरासर असत्य है [| 
उतना ही असत्य जितनी कि पुरानी गुल्ामी-प्रथा. के समर्थन में पेश की. 
गई न्याय और आवश्यकता की दलीलें थीं। ये तीनों प्रकार के कानून 
और कुछ नहीं, पुरानी गुलामी प्रथा के सिंहासन पर अधिकार जमाने 
वाली उससे अधिक शक्तिशाली गुलामी मात्र है। पुराने जमाने के लोगों" 
ने कानून बना कर एक जाति के लोगों को दूसरी जाति के मनुष्यों को! 
बेचने--खरीदने और आधीनता में रख उनसे मनमाना काम लेने का 
अधिकार दे दिया और गुलामी का जन्म हुआ | आज भी समाज में कुछ 
लोगों ने ऐसे कानून बनाये कि कोई उस जमीन का उपभोग न करे जो' * 
दूसरे की समझी जाती हे; प्रत्येक मनुष्य उन सेब्र करों को बिना उजर दे 

' दे जो उससे मांगे जाबें और किसी ऐसी चीज का उपयोग न॑ करें जो 


दूसरे की सम्पत्ति मानी जाती हो | और यही है हमारे युग की इस गुलामीः 
को जड़ | 


५ 


चर्‌ हमारे जमाने की गुलामी 


था | यही कि श्रमजीवियों द्वारा जो चीजें पैदा की गई हैं और की जा' 
रही हैं वे सब उन लोगों के पास हैं और ज्यों-ज्यों वे पेदा होती जाती हैं, 
उनके द्वारा ले ली जाती हैं, जिन्होंने उन चीजें को पैदा नहीं किया । 

जमीन के स्वामित्व के उस कानून की बनिस्त्रत यह कथन और भी' 
अधिक अन्यायपूर्ण है कि उपाजित वस्तुओं पर स्वत्व-प्रस्थापन का अधि- 
कार श्रमजीवियों को इस बात का निश्चय दिला देता है कि अपने परि- 
श्रम के फल का उपभोग वे ही करेंगे |! यह भी उसी शुष्क सिद्धान्त पर 
आधार रखता है जो जमीन वाले कानून की जड़ में है। पहले तो उनके 
परिश्रस का फल उनसे अन्याय और बल-पूर्वक छीन लिया जाता है और 
फिर बीच में एकाएक कानून कूद पड़ता है। अब वही चोजें जो कि अ्रम- 
जीवियों से अन्याय और बल्त-पूर्वंक छोन ली गई हैं उन लोगों को निजी 
सम्पत्ति कहने लग जाती हैं जिन्होंने कि उन चौजों को चुरा लिया है, 
श्रमजीवियों से जबरदस्ती छीन लिया है । 

सम्पत्ति--मसलन एक कारखाना अनेक छल्ल-कपट से प्रात्त कर उसमें 
श्रमजीवियों के परिश्रम का फायदा उठाया जाता है, पर फल समझता जाता 
है धनिकों के परिश्रस का और एक पवित्र वस्तु मानी जातो है| पर केसा 
आश्चर्य हे कि उन कारखानों में मरनेवाले मजदूरों का जीवन, उनका 
परिश्रम, उनकी निजी सम्पत्ति नहीं, वल्कि कारखाने के मालिक की सममी 
जाती है वशतें कि वह मजदूरों की आवश्यकता या गरज का फायदा उठा 
कर उन्हें किसी ऐसे प्रकार से बांध ले जो कानूनन्‌ जायज समभ्ता जा रहा 
हो | लाखों मन नाज व्यापारी लोग आसामियों से जबरदस्ती या अन्य कितने 
ही उपायों-द्वारा छीन लेते हैं और वह घनियों की सम्पत्ति कहाने लग जाता 


है। खेत में किसान परिश्रम करता हैं, नाज बोता है, उसकी रच्ा/करता 


कर 


पूँ 


जमीन, जायदाद और कर-सम्बन्धी कानून . ४" 


है, पर वह किसी दूसरे ही शख्स अर्थात्‌ जमींदार को सम्पत्ति समझी जाती 
है । यह क्यों ? इसलिए कि उसने किसानों से जमीन को छीननेवाले किसी: 
अपने पितामह या प्रपितामह से उस जमीन को विरासत में पाया है । कहा 
जाता है कि कानून सब की सम्पत्ति की निष्पक्षु भाव से रक्षा करता है, 
फिर वह मिल-मालिक दो या उन मिल का कोई कर्मचारी, पू'जीपति हो 
या धनहीन मजदूर, जमींदार दो या किसान । पर यह निणज्षृता कैसी है 
दो योद्धाओं में से एक के तोद्ाथ जकड़ दिये जाते हैं और दूसरे को 
श्र दे दिये जाते हैं। और फिर यद कहा जाता है कि अब हम किसी 
का पक्त नहीं करेंगे । मतलब यह कि न्याय और गुलामी पेदा करने वाले 
उन तीन प्रकार के कामों की आवश्यकता का कारण सरासर असत्य है ।' 
उतना ही असत्य जितनी कि पुरानी गुल्लामी-प्रथा के समर्थन में पेश की 
गई न्याय और आवश्यकता की दलीलें थीं। ये तीनों प्रकार के कानून 
और कुछ नहीं, पुरानी गुलामी प्रथा के सिंदासन पर अधिकार जमाने 
वाली उससे अधिक शक्तिशाली गुलामी मात्र है) पुराने जमाने के लोगों' 
ने कानून बना कर एक जाति के लोगों को दूसरी जाति के मनुष्यों को' 
“वेचने---खरीदने और आधीनता में रव उनसे मनमाना काम लेने का 
अधिकार दे दिया और गुलामी का जन्म हुआ | आज भी समाज में कुछ 
लोगों ने ऐसे कानून बनाये कि कोई उस जमीन का उपशोग न करें लो * 
दूसरे की समझी जाती है; प्रत्येक मनुष्य उन सब करों को बिना उजर दे" 
दे जो उससे मांगे जावें और किसी ऐसी चीज का उपयोग न करें जो 
दूसरे की सम्पत्ति मानी जाती हो | और यही है हमारे युग की इस गुलामी: 
की जड़ | ४ 


४ १०३ 
गुलामी की जड़--कानुन 


हमारे जमाने की यह गुलामी जमीन, जायदाद और कर सम्बन्धी 
स्तीन प्रकार के कानूनों का परिणाम है। इसलिए, जितने भी लोग उन 
अमजीवियों की दशा को सुधारना चाहते हैं, सबके प्रयत्त अज्ञाततः इन्हीं 
तीनों प्रकार के कानूनों के खिलाफ रहेंगे । 

. कोई मजदूरों पर के करों को उठाकर धनिकों पर लादने का प्रयत्न 
'करते हैं तो दूसरे जमीन का व्यक्तिगत स्वामित्व ही नष्ट कर देना अपना 
“धर्म समभते हैं | न्यूजीलेंड और अमेरिका के किसी राज्य में इस दिशा 
में प्रयत्न भी हो रहे हैं। आयलैंण्ड में जमींदारों के अधिकारों को निय- 
-न्त्रित करने की हल-चल का उद्देश भी यही है। सुधारकों का एक तीसरा 
दल है--साम्पवादी | ये उत्पादक साधनों को राष्ट्र की सम्पत्ति बना देना, 
आय और विरासतों पर कैर बढ़ा देना और पू'जीपति मालिकों के अधि- 
कारों को नियन्त्रित करना चाहते हैं। 

यह देखकर मनुष्य को स्वमावत: यही मालूम होगा कि अब के 
कानून रद हो जावेंगे और फलत: गुलामी का मी अंत अनकरीब है । 
'पर इमें केबल उन शर्ता का अधिक यक्षमता-पूर्वक निरीक्षण करने की 


गुज्ञामी की जड़ू---कानून डर 


देर है, जिनके कानून की ये घारायें रद की जा रही हैं अथवा इसके 
लिए प्रयत्न हो रहा है और हमे यकीन हो जायगा कि मजदूरों की 
दशा को सुधारने के ये सब सेद्घान्तिक और व्यवह्यय उपाय पुरानी 
गुलामी के स्थान पर एक नवीन प्रकार की गुलामी को प्रतिष्ठित 
करने के कानून की रचना-मात्र हैं। कैसे, सो देखिये | मजदूरों पर 
से करों को उठाकर धनवानों पर उन्हें लादने वाले शेष सब वार्तों' 
सम्बन्धी कानूनों को ज्यो-केल्यों रहने देंगे। पर यथार्थ सें इन्हीं 
चीजों पर करों का मार है। मसलन्‌ जमीनों, उत्पादक साधनों, और अन्य 
वस्तुओं का स्वामित्व । इसलिए जमीन और जायदाद-सम्बन्धी कानूनों. 
को अछूता रहने देते से करों के उठ जाने पर भी मजदूर, जमींदारों और 
पूजीपतियों के उसी प्रकार गुलाम बने रहते हैं | 

कुछ लोग, मसलन हेनरो ज्याज और उसके साथी जमीनों के स्वा- 
मित्व-सम्बन्धी कानूनों को तो रद कर देना पसंद करते हैं, पर उसके स्थान 
पर जमीनों पर भारी किराया लगाकर इस सुधार को किसानों के लिए 
मिरर्थक बना डालते हैं । इस किराये से गुलामी जरा मी नहीं घटेगी,. 
बल्कि एक नवीन गुलामी-मात्र निर्माण होगो। क्योंकि किसी वर्ष फसल न 
पकने के कारण किसान को तो अवश्य अपनी जमीन का किराया या कर 
चुकता करने के, लिए. रुपया लेने को किसी साहूकार की शरण लेनी: 
पड़ेगी । और वह वहां गया नहीं कि गुलामी-में फंसा नहीं । 

अब साम्यवादियों की योजना का निरीक्षण करें। सिद्धान्त में वे 
खानगी सम्पत्ति और उत्पादक साधनों के स्वामित्त्व-सम्बन्धी कानूनों को रद 
कर करों से सम्बन्ध रखने वाले कानूतों को ज्यों-के-त्यों रहने देना चाहते 
हैं। बल्कि वे तो कुछ और भी करने जा रहे हैं.। वे तो अनिवार्य परिश्रम 


ग् 


शडद हमारे जमाने दी गुलामा 
| 
-का कानून बना देना चाहते हैं | मतलब यह कि वे अ्रत्यन्त बुरी तरह की 


"गुलामी को समाज में प्रतिष्ठित करना चाहते हैं| 
अतः गुलामी को उत्तेजना देने वाले कानूनों को सैद्धान्तिक और 
व्यावहारिक रूप से रद करने के तमाम तरीके अवश्य ही किसी-न-किसी 
ऐसे कानून की रचना करते हैं जिससे एक नवीन प्रकार की ताजी गुलामी 
समाज में प्रवेश कर जाती है। 
एक जेलर किसी केदी की वेड़ियां पैरों से निकाल कर द्वाथों में या 
हाथों से निकालकर गले में डाल देता है। या उन वेडियों को बिलकुल 
-अलग रखकर उसे काठ के खोड़े में जकड़ देता है। मजदूरों को दशा 
नधारने के ख्याल से अबतक जितने सुधार किये गये हैं सब इसी 
प्रकार के थे। 
पहले भालिक अपने' गुलामों से मनमाना काम लिया करते थे | बाद 
में ऐसे कानों की रचना हुई कि तमाम जमीनें मालिकों के हाथों में चली 
“गई | फिर इन कानूनों को रद कर नये कानूनों के द्वारा नवीन करों की 
वृद्धि होगी । ओह ! आखिर इन नवीन करों पर अधिकार किसका होगा ? 
उन्हीं मालिकों का। और शायद इसके बाद कर-सम्बन्धी कानूनों को रद्‌ 
कर उपयोगी वस्ठुयें और उत्पादक साधनों के स्वामित्व-सम्बन्धी नवीन 
'कामूनों की सष्टि होगी। बाद में इन कानूनों को भी रद कर अनिवार्य मज- 
दूरी के कानूनों का निर्माण होगा। | 
इससे यह स्पष्ट हे कि किसी एक या दो तरद्द के गुलामी पेदा करने 
-चाले जमीन, जायदाद, कर या उत्पादक साधन-सम्बन्धी कानूनों को रद 
कर देने से गुलामी का अन्त नहीं दो सकता । इससे तो केवल गुलामी के 
अकारों में दी परिवर्तन द्ोता है जैसा कि हम ऊपर देख चुके हैं।न इन 


गुलामी की जड़--कांदून हा 


सीनों प्रकार के कौनूनों को रद करने से ही गुलामी न्ट हो सकती है। 
इससे तो एक और भी नई गुलामी का उदय होगा जिसके चिह्न हम अभी 
से देख रहे हैं। मजदूरों के काम के घन्टे, उम्र और स्वास्थ्य, पाठशालाश्ों 
"में अनिवार्य उपस्थिति, वृद्धावस्था में जान का बीमा कराने तथा 
आक्रस्मिक घटना श्रादि के कारण का्जाने वाले दा्मों-द्वारा तथा कार- 
खाने के निरीक्षण आदि-सम्बन्धी कानूनों द्वारा मजदूरों की स्वाधीनता को 
नवीन रूप से जकड़ना, फिर शुरू हो गया है। यद और कुछ नहीं, केवल 
संक्रमए-कालीन कोनून हैं जो एक नवीन और अननुभूत प्रकार की 
गुलामी को निर्माण करने जा रहे हैं। 


अब यह स्पष्ट है कि गुलामी का कारण कोई खास एक या दूसरी हो 
तरह का कानून नहीं बल्कि काचून-सात्र हैं। युलामी का कारण यह है कि 
हमारे समाज में कुछ लोग ऐसे हैं जो अपने मतलब के कानून बना सकते 
हैं और दूसरों को उन पर चलने के लिए बाध्य कर सकते हैं। अतः 
संसार से तबतक गुलामों का अन्त नहीं हो सकता जबतक लोगों के हाथों 
में कानून बनाने की शक्ति या अधिकार बना रहेगा । 


प्राचीन काल में लोगों के लिए गुलामों को रखना फरायदेमन्द था| 
इसलिए, उन्होंने तत्सम्बन्धी कानून बनाये | बाद में पाया शया कि जमीन 
रखना; कर लेना और अपनी चीजें अपने ही पास रख लेना अधिक 
'फाथदेमन्द है, तो इसके सम्बन्ध में कानून बने । अब लोग देखते हैं कि. - 
अम-विभाग के वर्तमान स्वरूप और सम्यता को बनाए रखना अच्छा है 
'तो इस सम्बन्ध में भी कानून बनने लगे । लोगों को इस वर्तमान व्यवध्या 
, के अनुसार कानूसों-द्वारा सजबूर करने के उपाय होने लगे। अतः 


के 


च्ष् हमारे जमाने की गुलामी 
: गुल्लामी की जड़ है कानून-यह वस्तु-स्थिति कि संसार में कुछ लोग ऐक्त हैं 
जो कानून बना सकते हैं। 


पर काबून क्या है ? वह क्‍या वस्तु है जो इन लोगों के हाथों मं न्‍ 
कानून बनाने. की शक्ति रख देती है ? 


$ ११४ 
'झुसंगठित हिंसा कानूनों की जननो है 


कानून कैसे ब्ननाये जाते हैं ? कानून बनाने की शक्ति मनुष्यों में कसे 
थाती है? 

इस विषय का तो,एक भारी शास्त्र ही है- जो राजनीति से भी शायद 
अधिक प्र।चीन, अधिक कुटिल और अधिक 'श्रामक है। इन प्रश्नों को 
उत्तर देने के लिए, इसके सेवकों ने पिछली सदियों में लाखों किताबें लिख 
डाली है जो आपस ही में प्रायः एक दूसरे का विरोध करती हैं | राजनीति 
इस प्रश्न-का उत्तर नहीं देती कि इमारी आदर्श राज्य-व्यवस्था कैसी है। 
उसी प्रकार यद न्याय-विवेक-शार्स्त भी अधिकारों की मीमांसा, कर्ता-कर्म; 
रज्य-विषयक कल्पनायें तथा इसी प्रकार' के कितने ही ऐसे वक्‍्तब्यों और 
विवरणों से भरा पड़ा है जिसे न तो इस विष्रय के विद्यार्थी भली-भांति 
समझ सकते हैं और -न स्वयं शिक्षक ही | और मजा यद है कि श्रन्त 
में यह प्रश्न यों ही रखा रह जाता है कि कानून-रचना क्‍या है ? 

विशान: कहता है कि कानून-रचना सम्पूर्ण जनता की इच्छा का प्रद॑- 
शन है | पर यदि हम सूच्मतापू्वक देखें: तो हमें स्पष्टतया ज्ञात दोगा-कि 

कल्पना मिथ्या है । समाज में ऐसे ही लोगों की संख्या अधिक ड्ै जो 


धरू० हमारे जमाने की गुलामी 


कानूनों को भंग करते हूँ या कम-से-कम ऐसा करने की इच्छा तो जरूर 
रखते हैं। जहां कहीं वे कानूनों को भंग नहीं करते वहां इस इच्छा का 
अभाव नहीं बल्कि उससे मिलने वाली सजा का डर है। तब यह स्पष्ट है 
' कि जब स्वेच्छा-पूर्वक कानूनों का पालन करने वालों को संख्या से उसको 
भंग करने वाले ही अधिक हैं तब यह कैसे कहा जा सकता है कि 
कानून सम्पूर्ण जनता की इच्छा से ही बनाये जाते हैं ? 
कानून कई प्रकार के हैं। एक कहता है कि तार के खम्भों को कोई " 
चोट नहीं पहुचावे | दूसरा आज्ञा करता है कि लोगों को अमुक व्यक्तियों 
का आदर करना चाहिए । तीसरा आदेश करता है कि प्रत्येक मनुष्य को 
अनिवार्यतः सैनिक शिक्षा प्राप्त करनी चाहिए या पंच बनकर न्याय में 
सहायता करनी चाहिए। चौथा हुक्म करता है कि कोई अमुक सीमा- 
प्रदेश से बाहर अमुक-अमुक् चीजें न ले जावे । पांचवां आज्ञा करता दै 
कि जो जमीन दूसरे की सम्पत्ति समझी जाती हो उसका मालिक के सिवा 
कोई उपभोग न करे। छुठा कहता है कि जो जाली रुपये बनायेगा उसे 
अमुक-अमुक सजा दी जायगी। सातवां कहता है दूसरे की चीजों का-कोई 
* उसकी इजाजत के बिना उपयोग न करे। इस तरद सैकड़ों कॉँबून हैं.। , 
ये सत और अन्य कितने ही कानून अत्यन्त जटिल हैं और न जाने 
कितने मिनन्‍न-मिन्‍न हेतुओं को लेकर बनाये गये हैं। पर इनमें से एक भी 
जन-समृह की इच्छा को प्रकट नहीं करता है। हां, इनमें एक सर्व-सामान्य 
बात जरूर है। यदि कोई उनको पाक्षन करने से इनकार करता है तो 
कानूत के रचयरिता उसके पास सशस्त्र सैनिक भेजते हैं, जो कानून की 


श्रवज्ञा करने वाले को इस अपराध के लिए मारते, पीय्ते, कैद कर देते 
या जान से मार डालते ई ॥ 


सुसंगठित द्विंसा कानूनों की जननी है १६१ 


उसे प्रकार यदि कोई मनुष्य उससे मांगे जाने वाले करों को देने से 
इड़ार करे दे तो यही सलूक उससे भी होगा। सशस्त्र पुदष आयेंगे और 
और उससे कर मागेंगे | यदि बह देने से इनकार करेगा तो बल-पूर्वक 
उसके यहां से निकालकर ले जांय॑ंगे | यदि यह इसमें भी आ्रापत्ति करेगा 
श्र गतिकार करने के लिए खड़ा हो जायगा तो उसे पीर्ण जायगा, कैद 
कर लिया जायगा या वहीं गोली मार दी जायगी | दूसरे की मालिकी की 
जप्तीन का उपयोग काबून की आना के खिलाफ करने वाले की भी यही 
दशा होगी । दूसरे की वस्तुओं का अपनी आवश्यकताश्रों की पूर्ति के लिए. 
अथवा झपने काम को सुल करने के लिए उपयोग करने वाले की भी 
यही दरड दिया जायगा। शस्त्रधारी पुछप आकर उससे वस्तु को छीन 
लेंगे । उसने प्रतिकार करने की कोई तेयारी दिखाई नहीं कि उन्होंने उसे 
भारा, कैद किया या गोली चलाई नहीं | यही सजा उन पुरुषों का निरादर 
करने वाले को दी जायगी जिनका आदर करने के लिए कादून आदेश 
करता है। सैनिक शिक्षा प्राप्त करने से इनकार करने वाले और मकली 
छिक्‍्के बनाने वाले को मी निःसन्देह यही दश्ड दिया जायगा। 
प्रतिष्ठित कानूनों की प्रत्येक अवशा के लिए सजा रखी हुई है। 
अवज्ञाकारी को कानून के रचयिता पीठते हैं, कद करते हैं. था जान से 
मार डालते हैं । 
अंगरेज और अमेरिका के शासन-विधानों से लेकर जापान और 
तुर्किस्तान तक कितने ही ' शासन-बिधान बने जिनके अनुसार ह्षोगों को 
यह विश्वास करना पड़ता है कि उनके देशु में माने जाने वाले तमाम 
काबूत उनकी अपनी इच्छा से ही बने हुए हैं। पर इस बात को प्रत्येक 
, मलुष्य जानता है कि प्रस्येक एकायत निरंकुश शासन वाले ही नहीं वल्कि 


धू० हमारे जमाने की गुलामी 


कानूनों को भंग करते हैं या कम-से-कम ऐसा करने की इच्छा तो जरूर 
रखते हैं। जझंं कहीं वे कानूनों को भंग नहीं करते वहां इस ईच्छा का 
अभाव नहीं बल्कि उससे मिलने वाली सजा का डर है। तब यह स्पष्ट है 
* कि जब स्वेच्छा-पूर्वक कानूनों का पालन करने वालों को संख्या से उसको 
भंग करने वाले ही अधिक हैं तब यह कींसे कहा जा सकता है कि 
कानून सम्पूर्ण जनता की इच्छा से ही बनाये जाते हैं ? 
कानून कई प्रकार के हैं | एक कहता है. कि तार _के खम्भों को कोई " 
चोट नहीं पहुचावे । दूसरा आज्ञा करता है कि लोगों को अमुक व्यक्तियों 
का आदर करना चाहिंए, | तीसरा आदेश करता है कि प्रत्येक मनुष्य को 
अनिवार्यत: सैनिक शिक्षा प्राप्त करनी चाहिए या पंच वनकर न्याय में 
सहायता करनी चाहिए) चौथा हुक्म करता है कि कोई अम्॒क सीमा- 
प्रदेश से बाहर अमुक-अमुक चीजें न ले जावे | पांचवां आज्ञा करता है 
कि जो जमीन दूसरे की सम्पत्ति समझी जाती हो उसका मालिक के सिवा 
कोई उपभोग न करे । छुठा कहता है कि जो जाली रुपये बनायेगा उसे 
अमुक-अमुक सजा दी जायगी। सातवां कहता है दूसरे की चीजों का क 
- उसकी इजाजत के बिना उपयोग न करे। इस तरह सैकड़ों कॉनून हैं । 
ये सब और अन्य कितने ही कानुन अत्यन्त जटिल हैं और न 
कितने भिन्‍न-मिन्‍न हेतुओं को लेकर बनाये गये हैं। पर इनमें से एक 
जन-समृद्द की इच्छा को प्रकट नहीं करता है| हां, इनमें एक सर्व-सामान्य 
बात जरूर है । यदि कोई उनको पाक्षन करने से इनकार करता है तो 
फानून के रवय्रिता उसके पास सशस्त्र सेनिक भेजते हैं, जो कानूत की 


अवगा करने वाले को इस अपराध के लिए मारते, पीय्ते, कैंद कर देते 
या जान से मार डालने ई। 


सुसंगठित हिंसा कानूनों-की जननी है ५१ 


उत्तो प्रकार यदि कोई मनुष्य उससे मांगे जाने वाले करों को देने से 
: इनकार कर दे तो यही सलूक़ उससे भी होगा । सशस्त्र पुरुष शआावेंगे और 
और उससे कर मार्गेगे । यदि बढ़ देने से इनकार करेगा तो बल-पूर्वक 
उतके यहां से निकालकर ले जाँयंगे | यदि बह इसमें भी आपत्ति करेगा 
श्रौर प्रतिकार करने के लिए खड़ा हो जायगा तो उसे पी् जायगा, केंद 
कर लिया जायगा या वहीं गोली मार दी जायगी । दूसरे की मालिकी की 
जमीन का उपयोग कानून को आज के खिलाफ करने वाले की भी यद्दी 
दशा होगी । दूसरे की वस्तुओं का अपनी आवश्यकताश्रों की पूर्ति के लिए 
श्रथवा अपने काम को सइुल करने के लिए उपयोग करने वाले को भी 
यही दर्ड दिया जायगा। शस्त्रधारी पुरष आकर उससे वस्तु को छीन 
लेंगे। उसने प्रतिकार करने की कोई तैयारी दिखाई नहीं कि उन्होंने उसे 
मारा, कैद किया या गोली चलाई नहीं | यही प्तजा उन पुरुषों का निरादर 
करने वाले को दी जायगी जिनका आदर करने के लिए कानून आदेश 
करता है। सैनिक शिक्षा प्राप्त करने से इनकार करने वाले और नंकली 
छिक्‍्के बनाने वाले को भी निःसन्देह यही दण्ड दिया जायगा। 
प्रतिष्ठित कानूनों की प्रत्येक अवज्ञा के लिए. सजा रखी हुई है। 
अवज्ञाकारी को कानून के रचयिता पीटते हैं, कैद करते हैं या जान से 
मार डालते हैं । 
अंगरेज और अमेरिका के शासन-विधानों से लेकर जापान और 
तुर्किस्तान तक कितने ही ' शासन-विधान बने जिनके अनुसार लोगों को 
यह विश्वास करना पड़ता है कि उनके देश में माने जाने वाले तमाम 
कानून उनकी अपनी इच्छा से ही बने हुए हैं। प्र इस.बात को प्रत्येक 
, य जानता है कि प्रत्येक एकायत्त निरंकुश शासन वाले ही नहीं बल्कि 
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' इंग्लैंड, अमेरिका जैसे नाम-मात्र को स्वाधीन माने जाने वाले देशों में भी ' 
कानून देश की जनता की इच्छा के अनुसार नहीं; बल्कि शासनःयन्त्र के 
संचालकों के इच्छानुसार बनाये जाते हैं, फिर वे एक हों या अनेक । वे 
फायदेमन्द भी होते हैं उन्हीं शासकों के लिए । लोगों को उन कानूनों का 
पालन करने के लिए मजबूर करने का भी एक-मात्र तरीका है कोड़े, कैद 
या फांसी | सिवा इसके दूसरा उपाय ही नहीं है।._ 

ओर दो भी नहीं सकता। क्योंकि कानून के मानी हैं अमुक नियमों 
अर्थात्‌ सत्ताधारियों की इच्छा पालन करने का आदेश । इसका पालन 
कराने का एक ही मार्ग है कोड़े, केद या फांसी ६ जहां कानून है वहीं ऐसी 
शक्ति भी जरूर है जो उनका पालन करने के लिए लोगों को मजबूर कर * 
सकती हो । इस शक्ति का नाम है हिंसा-बल-प्रयोग | साधारण बल-प्रयोग 
नहीं, जो मामूली मनुष्य गुस्से में एक दूसरे के प्रति करते हैं ।- यह तो 
सत्ताधिकारियों का सुसंगठित बल-प्रयोग है, जो वे दूसरों के द्वारा अपने 


कानूनों का (अथीत्‌ अपनी इच्छा का) पालन कराने के लिए 
करते हैं | 


अतः यद समझना निरा भ्रम है कि कानूनों की रचना कर्ता-कर्म या 
अधिकारों तथा स्तत्तवों की रक्ता के ख्याल से दोती है । यह ख्याल करना 
भो गलत है कि कानून जनता को इच्छा के अनुसार या ऐसे ही श्रन्य 
अनियमित और विविध कारणों को लेकर वनाये जाते हैं। कानून तो 
इसलिए बनाये जाते हैं कि सत्ताधारियों के हाथों में वह सुसंगठित शक्ति 
होती है जिसके द्वारा वे अपनी इच्छाओं की पूर्ति करने के लिए अ्रन्य 
लोगों को मजबूर कर अपनी मनमानी करा सकते हैं । 

पत्त: कानन-स्वना की सर्वसाधारण की समझ में आने योग्य, 


सुसंगठित दिंसा कानूनों की जननी है पू३ 


निश्चित और ठीक-ठीक परिमाषा यह होगी :--- 

कानूत वे नियम हैं. जिनको हिंसा के बल पर देश के शासन का 
संचालन करने वाले बनाते हैं और जिनकी अवज्ञा के पुरस्कार में अवशज्ञा 
करने वाले को कोड़े, कैद या फांसी की सजा दी जाती है। 

यह परिभापा उस प्रश्न का ठीक-ठीक उत्तर देती है कि लोग किस 
श्रधिकार के वल पर कानून बनाते हैं। यह बल वही सुसंगठित हिंसा है, 
जो लोगों से उनकी इच्छा के खिलाफ इन कारन को पालन कराती है। 


$१२३ 
सरकारें क्‍या हें ! 


क्या लोग बिना सरकारों के रह सकते हैं ६ 


श्रमजीवियों की दुर्दशा का कारण गुलामी है | गुलामी का कारण है 
फानून-स्वना और कानूनों की रचना सुसंगठित हिंसा के बल पर की 
जाती है । इसके मानी यद्द हुए कि यदि श्रमजीवियों की दशा का सुधार 
श्रभीट है तो पहले इस सुसंगठित हिंसा को नष्ट करना अत्यावश्यक है। 

पर सुसंगठित हिंसा दी तो सरकार है। और बिना सरकार के हम 
फेंसे जी सकते हैं ? सरकार के श्रभाव में तो अव्यवस्था तथा अराजकता 
फेल जायगी, अब तक इतले यत्न से हमने जो सुधार किये हैं. सब नष्ट हो 
जायंगे और समाज में फिर वद्दी जंगली जमाना लौट आवेगा | 

जिनके लिए, वर्तमान व्यवस्था फायदेमन्द है उनका यह सोचना 
स्व्रामाविक है । नहीं; वल्कि यह तो उन लोगों के लिए भी स्वाभाविक है 
जिसके लिए यह व्यवस्था फायदेमन्द न होने पर भी वे इसके इतने आदी 
ही गये हैं कि इसमें परिवर्तन की कल्मना तक को वरदाशत नहीं कर 
सकते। थे कहेंगे सरकारों को पब्वीतल से मिटाने ही समाज पर घोर 
झापनियां उमड़ आरयेगी। लूट-मार, चोरी, और खून-खब्चर दोने 


५ सरकारे क्या हैं घर 


तोंगे और अंत में दुएट लोग इतने बलवान्‌ हो जायंगे कि पुनः अपने 
हाथों में सत्ता लेकर तमाम भल्ते आदमियों को अपना गुलाम बना लेंगे | 
(एर क्या यह इमारे लिए नई बात है ? यह तो गुजर चुका है । अब मी 
चह्ी हो रंहा है। और भविष्य की लूट-मार व खून-खराबी की आशंका 
"यह सिद्ध नहीं कर सकती कि पर्त्तमान व्यवस्था अच्छी है । 
कहते हैं---“वर्त मान व्यवस्था को हाय लगाया नहीं और बड़ी-से-बड़ी 
अपत्तियां समाज पर उमड़ी नहीं ।” 
एक हजार ईठों का एक ऊँचा पतला स्तम्म बनाया हुआ है | उसकी' 
एक भी ई ८ को छू दीजियेगा कि तमाम स्तम्म का स्तम्भ धड़ाम से गिर 
पड़ेगा और चुर-चूर हो जायगा। * 
- पर यह आशंका कि ऐसे स्तम्भ की एक ईंट को छूते ही सारा स्तम्भ 
गिरकर चूर-चूर हो जायगा यह सिद्ध नहीं करतो कि ई टों को ऐसे अस्वा- 
भाविक और खतरनाक तरीके से एक-पर-एक रखना बुढ्िमानी का काम 
है। इसके विपरीत सिद्ध तो यह होता है कि ईटों को इस खराब और 
खतरनाक सीति से कमी न रखना चाहिए | वल्कि उल्टा उनको इस तरह 
सुरक्षितता के साथ रखना चाहिए. कि बिना किसी प्रकार के खतरे की 
आशंका के मनुष्य उसका उपथोग कर सके । यही बात वर्तमान राज्य- 
च्यवस्थाश्ं के सम्बन्ध में चरिताथ होती है । सरकारों का संगठन अत्यंत 
अस्वाभाविक और अस्थायी है | यह चात उनकी उपयोगिता सिद्ध नहीं 
करती कि जरा-सा धक्का लगते ही वस धड़ास से गिर पड़ेगा। वल्कि यह 
भय तो इस बात को सिद्ध करता- है कि यदि किसी काल में वह समाज 
के लिए झावश्यक रदा सी हो तो आज वह बिलकुल अनावश्यक और 
इसलिए, हानिकर तथा खतरनाक है। 
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वह हानिकर और खतरनाक इसलिए है कि समाज में, जो कुछ भी 
हुराई है. उसपर इस वस्तुस्थिति का अ्रसर बहुत बुरा हो रहा है। छुराई 
फा कम होना तो दूर की वात है बल्कि वह बढ़ती ही जो रही है, और 
भी अधिक ही होती जा रही है। इस संस्था के कारण या तो उसे पोषण 
मिल जाता है या वह अ्रध्रिक श्राकर्पक बन जाती है अ्रथवा बढ पूरी तरद 
छिपा दी जाती है। 

सुशासित मानी जाने वाली हिंसा के बल पर शासन करने बाली राज्य- 
संस्थाओं में जहां कहीं भी इमें सुख-समृद्धि दिखाई देती है वह केवल 
मिध्या है---ऊपरी है, दिखाव-मात्र है। इस दिखाव को असत्य साबित 
करने वाली तमाम चीजें---तमाम भूखे, रोगी ्रौर बुरे-से-बुरे दुगु णी 
लोग दूर एक तरफ छिपे हुए रढ्ते हैँ जहां हम उन्हें देख नहीं सकते । पर 
इसके मानी यह कदापि नहीं कि वे हूँ नहीं। इसके विपरीत वे जितने ही 
हमारी श्रांखों से छिंपे रहेंगे उतने दी वे अधिक धढ़ेंगे और उसी परिमाण 
में उन्हें इस दुदेशा में डालने वाले शासक उनके प्रति श्रधिक निष्दुर 
होंगे । यद टीक है कि इस सरकारी कार्य श्र्याव्‌ सुमंगठित हिंसा में किसी 
प्रकार दस्तन्नेप करना श्रथवा उसका रोकना उनकी बादरी सुब्यवस्था को 
भी अ्रस्त-व्यस्त कर देता है पर श्ससे जो अ्रव्यवस्था दिखाई देती है वह 
इस इस्तल्ेप का परिणाम नहीं बल्कि उस छिपी दुखस्था का दर्शन-मात्र 
है। और यद दुखत्था का दर्शन द्वी दमें उसे दूर करने में सदायक 
होता है। 

श्रभी-ग्रमी तऊक-इछ्तीनदी भदी के श्रंत तक--लोगों में यद खयाल बहा 
मंहबूत-गा दी गया था कि इस बिना सरकार के रद नहीं सकते | पर ज्यो- 
ज्यों इम श्रागे यदते जाते हैं त्वॉनियों दमारे जीवन और लोगों के विचारों 


स्फारें क्ष। है जे 

गम पसितेन होता जा खा है। अब नो में 28 
होगें को इह अ्रललामाविक भ्रौर पच्चे ऐौजी प्रहण मे गम $ 
प्रल करें मिसमें कि एक दुधी आदगे दिश्कारिशी के कफ 
इले की सुविधा को श्रच्छी। पमशता है। डे प्राय किधनराका 
पूणे और रूप के श्रमजीतरी लोग-भी प्रव इग बचरन है उप दर पए हु 
श्ौर अपनी दुदंशा का यथा का्य समझा दंग गये हैं | 
ऋानकल कई लोग शासक से पते ई- ; 
"क्या आपका यह कहना है कि यदि आरफा यश सादर ने हो मे 
पड़ोही राष्यू मसलन जापान या चीन इमें अपने प्रधीन पर होंगि 
यह हो कैसे सकता है ? दम रोज तो प्रखबागे में पदने है. किये) 
पर श्राक्रमण करने के लिए नहीं श्र रहा है। कपल ओआग हो इस पर 
णा्य कर रे हैं। क्यों ! इसका काएग इम नई जानते। पर हाँ झा 
, हमेआपस में हड्ाकर दिन-ब-दिन श्रषिक बुरा यनाव जा रह हैं । पिर 
अपने लोगों की रक्त के बहाने फौज, दर्याई बेड, सैनिक, रेले आदि फे 
लिए नये/नये कर फगाकर इसें और मे अधिक गरयाद किये डालते है । 
पर असल में ये सब चीजे श्राप ऋपने दम्म और मह्वाकोता की पूति 
के लिए बनते है श्रौर बाद में श्रन्य राष्ट्रों से युद्ध छे़ते हैं. सैसो कि 
श्रापने इस समय शांति प्रिय चीन के ताथ युद्‌ छेड़ ख्या है) आपका! 
कहना है कि श्राप हमारे हो लाम के लिए. जोन के खापिल वी रज्ञा 
करते हैं | पर आ्रापकी इस दया का यही नतीजा. ने होता है कि तमाम 
जम्ीने रुपयों का सूद बनानेवाली कसनियों के हाथों में, जो. कमी परि- 
अम नहीं करतीं, चली गई है या तेजी से जा रही है। और हम-र्थात्‌ 
देश के असंज्य किसान-निराधार बनाये जा रदे हैं.-उन काहिली के गुलाम 


शा 


जब 


पृ हमारे जमाने की गुलामी 


घेनाये जा रहे हैं | श्राप अपनी सत्ता के बल पर जमीन के स्वामित्व की 
रक्षा नहीं करते, बल्कि आप तो जमीनों को उन गरीबों से छीनतें जा रहे 
जो उन पर परिश्रम कर अपना जीवन-निर्वाद करते हैं। आपका कहना है 
/हम प्रत्येक मनुष्य को उसके अपने परिश्रम के फल का उपभोग करने 
देते हैं ।” पर करते हैं आप इसके ठीक विपरीत । दोहाई है आपकी इस 
सरकार की और उसकी करतूतों की जिसकी वदौलत हम काम करने'वालों 
को, अच्छी-अच्छी कीमतो चीजें पेदा करने वालों को, कभी अपने परि- 
श्रम का पूरा फल नहीं मिल पाता बल्कि जीवन-मर उन काहिलों की 
अधीनता श्रौर गुलामी में ही सड़ना पड़ता है ।” 

उन्नीसवीं शताब्दी के थ्रन्त में यूरोप के श्रमजीबियों की यह मनोदशा 
थी। और इधर-उधर तो वे उस निद्रा से-जिसमें कि सरकारों ने उन्हें 
डाल रखा हे-बढ़ी तेजी से जाग रहे हैं | पिछले पॉँच-सात वर्षों में यूरोप 
ओर अमेरिका के शहरों और देद्वात में द्यो नदीं बल्कि रुस के देद्मत के 
लोगों तक में अपूर्व जायति की लद्दर फैल गई है। 

लोग कहते ई कि बिना सरकारों के समाज फो वे आवश्यक संस्यायें 
फेमसे नगोव होंगी जिनके हारा बद श्रपने बच्चों को उशिक्तित कर सकता 
है, जो उसके सावजनिक जीवन को उन्नत बना सकती हैं। 

एसा क्यों न मान लें ? यह सोचने के लिए इमारे पास क्या 

शआधार है कि मेंस-सरकारी लोग अपने लिए भी उतनी श्च्छी संस्यायें 
नि्माय ने कर सडंगे या उनका संचालन इलनी श्रच्छी तरद न कर सकेंगे 
जितनी कि गसग्कारी अधिकारी दससे के लिए करते हट 
सके वियरीव इस जमाने में इसें तो थरद अनुभव हो रदा दे 


छः जननी यान! मे 
श लनना दा इतजा 


ब ले जप ० ८ 
गेग्सरकारी लोग अपने जीयन को सरकारी 


सरकारें कया हैं ? ४६ 


लोगों की अपेक्षा कहीं अधिक अच्छी तरह चलाते हैं। सरकार से 
जरा भी सहायता न लेते हुए और कहीं-कहीं तो सरकार के बार-बार 
इस्तक्लेप करने पर भी लोग कई प्रकार के सामाजिक कार्य और 
संस्यायें उत्तम रीति से निबाहते आ रहे हैं | श्रमजोवियों की संब्थायें, 
सहयोग-संस्थायें, रेलवे-कम्पनियां, और कितनी ही -कला-पोपक तथा 
शिक्षा-संस्थायें इसका जीता-जागता प्रमाण हैं | यदि सावजनिंक कार्यो 
के लिए सार्वजनिक कोष या चन्दे की आवश्यकता है और वह सच- 
मुच एक परोपकारी, उपयोगी कार्य है तो हम क्यों समझ लें कि स्वाधीन 
लोग बिना किसी बल-प्रयोग के ऐसे काम के लिए चन्दा न देंगे ? 
हम क्यों समझे कि बिना बल-प्रयोग के अदालतें चल ही नहीं 
सकतीं । वादी और- प्रतिवादी जिन पर विश्वास करते हैं ऐसे प॑चों-दवारा 
ल्याय प्रप्ति करने की प्रथा ज़ई नहीं है। और न उसके लिए. बल-प्रयोग 
की ही आवश्यकता है| लेंबी गुलामी के कारण हम इतने,पतित हो गये है 
कि हम ऐसी शासन-संस्थाओं की कल्पना ही नहीं करे सर्कते जिनमें बल 
का प्रयोग न किया जा रह हो | फिर मी यह सत्य नहीं | रूस की कितनी 
ही जातियां, जो दूर-दूर के प्रदेशों में वसने को चली जाती हैं, जहां हमारी 
सरकार उनके कंयों में किसी अकारं हस्तक्षेप नहीं करती; अपना कारोबार 
बिना ही वल के प्रयोग के कर रही हैं |. वे कर वयल करती हैं, उनकी 
अपनी शासन-संस्थांयें हैं.। अदालतें, पुलिस आदि सब हैं। और जबतक 
सरकार उनमें हस्तक्षेप नहीं करतीं वेबराबर तरक्की करती जाती है | उसी 
प्रकार यह मान लेने के लिए. भी हसारे पास कोई कारण नहीं कि लोग 
स्वंसम्मति से यह प्रश्न इल नहीं कर सकेंगे कि समाज की आवश्यकताओं 
के.ल्िए किसे कितनी जमीन दी जाय । 


६० हमारे जमाने की गुलामी 


में ऐसी जातियों को जानता .हूं---मसलन उरल की कोजाक जाति--- 
जो जमीन फो खानगो सम्पत्ति मानती ही नहीं | फिर भी उनके समाज में, 
ऐसी व्यवस्था श्र समृद्धि है जो हमारे सुधरे हुए समाज में, जहां जमीन 
के स्वामित्व की रक्षा बल-प्रयोग से की जाती है, नहीं पाई जाती | में ऐसी 
भी जातियों को जानता हूँ जिनमें खानंगी सम्पत्ति-जैसी कोई चीज ही नहीं 
है।यह तो मेरी जानकारी कौ वात है कि रूस के किसान जमीन के 
स्वामित्व की कल्पना को भी मंजूर नहीं करते थे । जमीन के स्वामित्व का 
सरकारी सत्ता के द्वारा समर्थन उस स्वामित्व फे कलह को मिटाता नहीं 
पल्कि शोर भी उग्र कर देता है, थ्रौर फहीं-कदीं तो उसे उततनन भी कर 
ऐता है । 

यदि जमीन के स्वामित्व की इस तरह रक्षा नहीं की जाती और 
फलत; जमीनों ढो फीमत भो बढ़ नहीं जाती तो लोग कभी श्राज- 
जेसी तंग जगहों में रहना पसंद न फरते | थे संसार भर में फैल जाते 
और सुख-पूर्वक्त जीवन व्यतीत करते । श्रव भी संसार में काफी 
जमीन है, पर यदाँ तो जमीन के लिए एक-सा युद्ध जारी र्ता है। श्रौर 
उरकार श्रपने जमीन के स्वामित-सम्बन्धी कानूनों के रूप में जनता को 
शत युद्ध में लड़ने फे लिए शस्त्रास्त्र ऐेती रहती है। श्रौर दस युद्ध में 
फावदा किनका होता है | उनका नहीं जो उस पर मजदूरी फरते हैं, 
पलक फायदा तो काहिल लोग उठाते हूँ जो सरकार के साथ बल-प्रयोगं 


हक. बा 
सद्राय बदान ६ | 


यदी बल परिश्रम से उत्पन्न होने पाली चीजों के विपय में समक्ििए | 
जिन चीहें को मनुष्य श्पने परिश्रम से बनाया है, मिनकी उसे सचमुच 


धापत्ारता है, उसकी रा तो ग्रमाज करेगा; लोकमत करेगा, स्याय 


सरकारें कया हैं १ ६१ 


आर पारसरिक समता की भावना करेगो, उसकी रक्षा फे लिए बल-प्रयोग 
की आवश्यकता नहीं दोगी। 

एक ही मालिक के पास हजारों-लाखों एकड़ परती की जमीन और 
जंगल पड़ा हुआ है और उसके पड़ोस में ही इजारों गरीव क्रिसान जलाऊ 
लकड़ी के लिए मारे-मारे फिरते हैं। ऐसी जगह जरूर यल-अ्योग-द्वारा 
उस मालिक के स्वामित्व की रक्षा करनी पड़ेगी । उसी प्रकार उन कल- 
कारखानों को रक्षा मी वल-प्रयोग से दी करनी दोगी जहां मजदूरों की कई 
पुएतें ठगी जाती रदी हैँ और अब भो ठगी जाती हैं। उससे भी अ्रधिक 


ऐसी रक्ा की आवश्यकता होगी उस साहूकार को, जो लोखों मन नाज . 
अपने कोठों में इसलिए भर रखता है कि अकाल के समय उसे वह तिशुनी 


कीमत से बेच सके। पर पूजीपति और सरकारी अफसर को छोड़ आपको 
एक्र भी इतना निर्दय और अधेस आदमी न मिलेगा जो एक भ्रमजीबी किसान 
से उनकी फसल को या बच्चों के लिए दूध देने वाली उसकी पाली हुई 


गाय को श्रथवा उसके इल; बक्खर या हंसिया की, जिससे कि वह काम * 


कर झपना पेट पालता है, ले ले। पर मान लीजिए कि यदिं कोई आदमी 


दूसरे से ऐसी काम की वस्तु. जबरदस्ती छीन भी ले, तो उससे इस कार्य म 


से समाज में इतना रोप उल्यन्न दो जायगा कि उस आततायी के, लिए 
उन वस्तुओं को अपने पास रख छोड़ना भी कठिन हो पड़ेगो। पर वही 
आदमी जब देख लेगा कि उसके इस कार्यों का समर्थन करने वाली, 
समाज के पुण्य प्रकोप. से उसकी रक्षा करने वाली, एक सुसंगठित हिंसा- 
संस्था है तंव तो बंद जरूर ही ऐसे-ऐसे काम और भी अधिक निर्भय 
होकर करेगा । 


कई लोग कहते : हैं कि जमीन के स्वामित्व के अधिकार को जरा नए 
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६० हमारे जमाने की गुलामी 


में ऐसी जातियों को जानता हूं---मसलन उरल की कोजाक जाति-*- 
जो जमीन को खानगी सम्पत्ति मानती ही नहीं | फिर भी उनके समाज में, 
ऐसी व्यवस्था श्रौर समृद्धि है जो हमारे सुधरे हुए समाज में, जहां जमीन 
के स्वामित्व की रक्ता बल-प्रयोग से की जाती है, नहीं पाई जाती | में ऐसी 
भी जातियों को जानता हूँ जिनमें खानगी सम्पत्ति-जेसी कोई चीज ही नहीं 
है।यह तो मेरी जानकारी की बात है कि रूस के किसान जमीन के 
स्वामित्व की कल्पना को भी मंजूर नहीं करते थे । जमीन फे स्वामित्व का 
सरकारी सत्ता के द्वारा ्मर्थन उस स्वामित्व फे कलद को मिटात्ता नहीं 
पल्कि श्र भी उम्र कर देता है, श्रौर कह्दीं-क्दीं तो उसे उत्तन्‍न भी कर 
ऐता है । 

यदि जमीन के स्वामित्व करी एस तरद रक्त नहीं की जाती और 
फलतः जमीनों की फीमत भो बढ़ नहीं जाती तो लोग कमी श्राज- 
जेमी तंग जगद्दों में रहना पसंद न फरते। थे संसार भर में फेल जाते 
और सुख-पृतेक जीवन व्यतीत करते | श्रत्र भी संसार में काफी 
जमीन है, पर यद्वाँ तो जमीन के लिए एक-सा युद्ध जारी र्ता है । श्रौर 
प्रकार झपने जमीन के स्वामिल-सम्बन्धी कानूनों के रूप में जनता को 
श्व युद्ध मं लदने फ्रे लिए शस्त्रात्म देती रहती है। श्रौर दस युद्ध भें 

यदा क्लिनका होता है | उनका नहीं जो उस पर मजहूरी फरते हैं, 

पधतिकि फायदा तो काहिल लोग उठाने दूँ जो सरकार के साथ बल-प्रयोग 
में जप बदन है | 

मी बहा परिथ्रम मे उसक्त दोने बाली चीजों के वियय में समस्तिए 

गिएों झो मनुष्य घने परिश्रम ने बनाता है, जिनकी उसे सचयमुत 

जा है; उसकी रखा नो समाज करेगा; छोफ़मत करेंगा, स्याग 


सरकार क्‍या हें £ ६१ 


और पारस्वरिक समता की भावना करेगी, उसकी रक्ता के लिए बल-प्रयोग 
की आवश्यकता नहीं होगी। 

एक दी मालिक के पास इजारों-लाखों एकड़ परती की जमीन और 
जंगल पड़ा हुआ है और उसके पड़ोस में दी दजारों गरीब किसान जलाऊ 
लकड़ी के लिए मारे-मारे फिरते हैं। ऐसी जगह जरूर बल-प्रयोग-द्वारा 
उस मालिक के स्वामित्व की रक्षा करनी पड़ेगी । उसी प्रकार उन कल- 
कारखानों को रक्षा भी वल-प्रयोग से द्वी करनी दोगी जहां मजदूरों की कई “ 
पुश्तें ठगी जाती रही हैं और भव भी ठगी जाती हैं। उससे भी अ्रधिक 
ऐसी रक्षा की आवश्यकता होगी उस साहूकार को, जो लाखों मन नमाज. 
अपने कोठों में इसलिए भर रखता है कि अ्रकाल के समय उसे वह तिगुनी 
कीमत से वेच सके। पर पू जीपति और सरकारी अफसर को छोड़ श्रापकों 
एक भी इतना निर्दंय और अधेम आदमी न मिलेगा जो एक भ्रमजीवी किसान 
से उनकी फसल को या बच्चों के लिए दूध देने वाली उसकी पाली हुई 
गाय को श्रथवा उसके हल, बक्‍्खर या हंसिया को, जिससे कि वह काम 
कर झपना पेट पालता है, ले ले। पर मान लीजिए कि यदिं कोई आदमी 
दूसरे से ऐसी काम की वस्तुयें. जबरदस्ती छीन भी ले, तो उससे इस कार्य 
से समाज में इतना रोष उस्नन्न हो जायगा कि उस अआततायी के लिंए 
उन वस्तुओं को अपने पास रख छोड़ना मी कॉठन हो पड़ेगो | पर बढ़ी 
आदमी जब देख लेगा कि उसके इस कार्यों का समर्थन करने वाली, 
समाज के पुण्य प्रकोप से उसको रक्ता करने वाली, एक सुसंगठित हिंसा- 
संख्या है तंव तो वह जरूर ही ऐसे-ऐसे काम और भी अधिक निर्भय 
होकर करेगा | 

कई लोग कहते हैँ कि जमीन के स्वामित्व के अधिकार को जरा. नष्ट 


६० हमारे जमाने की गुलामी 


मैं ऐसी जातियों को जानता हूं---मसलन उरल की कोजाक जाति--- 
जो जमीन फो खानगी सम्पत्ति मानती ही नहीं | फिर भी उनके समाज में, 
ऐसी व्यवस्था श्र समृद्धि है जो हमारे सुधरे हुए समाज में, जहां जमीन 
के स्वामित्व की रक्षा बल-प्रयोग से की जाती है, नहीं पाई जाती | मैं ऐसी 
भी जातियों को जानता हूँ जिनमें खानंगी सम्पत्ति-जैसी कोई चीज दी नहीं 
है।यह तो मेरी जानकारी की वात है कि रूस के किसान जमीन के 
स्वामित्व की कल्यना को भी मंजूर नहीं करते थे। जमीन के स्वामित्व का 
सरकारी सत्ता के द्वारा समर्थन उस स्वामित्व फे कलद को मिदात्ता नहीं 
प्रेल्कि श्र भी उप्र कर देता है, श्रौर फहीं-कद्दी तो उसे उत्पन्न भी कर 
ऐता है । 

यदि जमीन के स्थामित् की इस तरह रक्षा नहीं की जाती श्र 
फलत; अमीनों को फीमत भो बढ़ नहीं जाती तो लोग कभी श्राज- 
जैमी तंग अगदों में रहना पसंद न फरते | वे संसार भर में फील जाते 
श्रौर सुख-पू्व॑कत जीवन ध्यतीत करते | श्ब भी संसार में काफी 
ज़मीन है, पर यदाँ तो जमीन के लिए एक-सा युद्ध जारी रहता है। और 
शरकार छापने जमीन के स्वामित्व-सम्बन्धी कानूनों के रूप में जनता को 
एस युद्ध में लदने फे लिए शस्प्रात्त देनी रहती है। और दस युद्ध में 
फायदा झिनका दोता है | उनका नहीं जो उस पर मजदूरी फरते हैं, 
प्रतिक पायदा सो काहिल लोग उठाते है जो सरकार के साथ बल-प्रयोग 


लक 


दि. .] 
मे दाग बदात है । 


घयाली 
चा 
६4६ 


कई गंग 5 भरे ०.०० कमनक. कुक के 5 
पं बा पारश मत ने उन्पह द्वीन॑ 


ल्‍् बे 
श्र 
है 


ली चीजों के विपय में सममिए। 
में बनाता है, जिनवी उसे गचपुत्र 


लि गए को मतृप्य प्राने परिथम 
गमात्र छरेगा; छोफमत करेगा, स्थाय 


सरकार क्या हैं १ ६१ 


और पारस्परिक समता की भावना करेगी, उसकी रक्ता के लिए बल-प्रयोग 
की आवश्यकता नहीं होगी। 

एक ही मालिक के पास हजारों-लाखों एकड़ परती की जमीन और 
जंगल पड़ा हुआ है और उसके पड़ोस में ही हजारों गरीव किसान जलाऊ 
लकड़ी के लिए मारे-मारे फिखे हैं| ऐसी जगदद जरूर बल-प्रयोग-द्वारा 
उस मालिक के स्वामित्व की रक्षा करनी पड़ेगी। उसी प्रकार उन कल- 
कारखानों को रक्षा भी बल-प्रयोग से ही करनी होगी जहां मजदूरों की कई 
पुएतें ठगी जाती रही हैं और अब भी ठगी जाती हैं। उससे भी अधिक 
ऐसी रक्षा की आवश्यकता होगी उस साहूकार को; जो लोखों मन नाज, 
अपने कोठों में इसलिए भर रखता है कि अकाल के समय उसे बह तिशुनी 
कीमत से वेच सके | पर पूजीपति और सरकारी अफसर को छोड़ श्रापको 
एक भी इतना नि्दय और अ्रधम झादमी न मिलेगा जो एक भ्रमजीवी किसान 
से उनकी फसल को या बच्चों के लिए दूध देने वाली उसकी पाली हुई 
गाय को श्रथवा उसके इल, बक्खर या हंसिया को, जिससे कि वह काम * 
कर झपना पेट पालता है, ले ले। पर मान लीजिए कि यदि कोई आदमी 
दूसरे से ऐसी काम की वस्त॒यें. जबरदस्ती छीन भी ले, तो उससे इस कार्य « 
से समाज में इतना रोप उद्मन्न दो जायगा कि उस अ्ततायी के. लिए 
उन वस्तुओं को अपने पास रख छोड़ना भी कठिन हो पडेगो | पर वह 
आदमी जब देख लेगा कि उसके इस कार्यो का समर्थन करने वाली, 
समाज के पुण्य प्रकोप. से उसको रक्षा करने वाली, एक घुसंगठित हिंसा- 
संस्था है तंव तो वह जरूर ही ऐसे-ऐसे काम और भी अधिक निर्भय 
होकर करेगा । 


कई लोग कहते - हैं कि जमीन के स्वामित्व के अधिकार को जरा. नए 


धर हमारे जमाने की गुलामी 


करके तो देखिए, परिश्रम के फत्ताधिकार को जरा शिथिल तो कीजिए, 
कि आपको उसी च्॒ण मालूम हो जायगा कि इसका कया नतीजा निक- 
लता है। कोई परिश्रम करने का कष्ट न उठायेगा। किसी को यह 
विश्वास नहीं रहेगा कि श्राज जो चीज उसके पास है वद कल भी उसके 
पास बनी रहेगी या नदीं। पर हम इसका उत्तरयथों देंगे। बड़ी-बड़ी 
जायदादें नीति-पूत्ंक इकदटी नहीं की जातीं। जायदाद की बल-पूर्वक 
रक्षा करने की प्रथा ने जनता के इस विवेक"को यदि नप्ट नहीं तो वेदद' 
कमजोर जरूर कर दिया है कि मनुष्य किस चीज का उपयोग कितना 
.करे। इस घुझ्त प्रथा ने मनुप्य के स्वाभाविक साम्पत्तिक अधिकार की, 
जिसके बिना समाज का जीवन असंभव है, जो अ्रव भी लोक-छदय में 
कुछ अंशों में बतमान है, विंलक्ुल कमजोर बना दिया है। 
खत: यह मान लेने के लिए कोई कारण नहीं कि बिना सुसंगठित 
बल-प्रयोग की सद्वता के दस श्रपना जीवन भलो-मांति नहीं चला सकेंगे। 
टी, यर कद्दा ज्ञा सकता है कि घोदट्ों और बेलों से विवेकवान मनुष्य 
प्रागी बल-प्रयोग द्वारा काम ले से | पर मनुष्य पर बल-प्रयोग क्‍यों 
कर सना है? क्यों मनुष्य सत्ताधिक्रारियों के बल-प्रयोग का शिकार दो ? 


कि मना भरिकासगे उन लोगों की अपेदा श्रपिक 


घ्य 
भ्उ 
ञ्ड 
। 
डे 
हि । 
त्ै 


हटाद कान हि: भर हक 


पर धादसियों को संग मी य बनाया राय । बरगागत विशेगा 


सरकारें क्या हैं १ ३ 


अथवा पद-बृद्धि की योजना, या सुसंगठित देशों की चुनाव-प्रणाली भी 
हमें इस बात का यक्ोन नहीं दिलाती कि इन विभिन्‍न रीतियों से सत्ता 
प्राव्त करने वाले निश्चय ही दोशियार और. मले आदमी होते हैं । इसके 
विपरीत यह एक सिद्धान्त है कि वें ही लोग प्रायः सत्ता को शीघ्र धारण 
कर लेते हूँ जिनमें विवेक और नीति की मात्रा कम होती है। 
कोई प्रश्न करता है--लोग बिना सरकार के बिना वल-प्रयोग के जी 
केसे सकते हैं ? पर इसके विपरीत सवाल, तो, यह,दोना चाहिए कि विवेक- 
वान्‌ लोग उचित सामञ्जस्य को छोड़ हिंसा को अप्रने जीवन का श्रावश्यक 
अंग केसे माने हुए बैठे दँ और अबतक जी रहे हैं ? 
,. केवल दो बातें दो सकती हैं, या तो लोग विवेकशील हैँ या अविवेक- 
शोल हैं तो फिर सभी ऐसे हैं और प्रत्येक बात का निपठारा हिंसा 
' के द्वारा होना जहरी है| फिर कोई कारण नहीं कि कुछ लोगों को बल- 
योग कां अधिकार मिले ओर दूसरों को नहीं। उस द्वालत में सरकारी 
-> हिंसा के लिए स्थान हो नहीं है। यदि मनुष्य विवेकशील हैं तो-उनके 
सभी कार्यों में , विवेक को प्रधानता मिलनी जरूरी है ।' फिर उन लोगों 
की इच्छा को कोई महत्त्व न मिलना चाहिंए जो थोड़ी देर के लिए सत्ता 
को अपने हाथ में धारण. कर लेते हैं । उस हालत में भी सरकारो हिंसा 
के लिए कहीं स्थान नहीं रह जाता । 


+ १३: 
सरकारें केसे उठाई जाय॑ ९ 


ह 
गुलामों की जद कानून दै। कानूनों को बनाने वाली सरकारें हैं। 
श्रत: फेपल सरकारों को नष्ट करने ही से लोग एस गुलामी से मुक्त फिये 
जा सकते है| 


पर सरकारें नष्ट केसे की जाय॑ ! 
खवतक हिसानद्वारा सरकारों को नष्ट करने के लिए मितने प्रयोग 


श्रार प्रयत्न किये उनका यदी फल हुश्ा है कि पद-च्युत सरकारों के स्थान 
पर पटल से भी अधिक मोयण मसग्कार स्थापित दो गई हैं| 


मूतकान में इस सर्द से जो प्रयन हुए हैँ उनका मिक्क में नहीं 
झरना । साम्यवाद के मिद्दाल्त के अनुसार पृजीयतियों फे राज्य फा 
लनिय, उ्यादख सपनों को साद की मस्तत्ति बना देना श्रौर संसार में 
पक सपने अ्रशन्ययर्था का निर्मय भी दिसात्मकछ संगठन के बल पर दी 
खाई शोर उसी उग्क्दाग उसी ररप-यादन भी 
दंगा हा; टिंगा के बद पर दिंगा का उच्नाटन ने की कझवी मनकाल में 


अशापल कड २88 07807 2 ग्ज्ता धतदी फा ब्ंत 
; में झा रण मे दका हा गजनता ड्टै | ध्रद; सुषमा फा ध्त भ। 


श्र 


सरकारें केसे उठाई जायें? ५ न 
“ * बस, इसे ब्रह्ममाकय समक्तिए । 


. बदला और गुस्से को छोड़कर बल का प्रयोग तभी किया जा सकताः 
है जब हम किसी से कोई काम उसकी इच्छा के खिलाफ कराना चाहते हैं। 
पर अपनी इच्छा के प्रतिकूल 'दूसरे की मनमानी करने की अनिवाय 
अवस्था का ही नाम गुलामी है। थ्रतः जबतक मनुष्य की इच्छा के 
खिलाफ उससे काम लेते के लिए. हिंसा का प्रयोग होता रहेगा, गुलामी भी 
अवश्य ही बनी रहेगी | ' 

दिंसा-द्वारा गुलामी को नष्ट करने का उद्योग मानों आग से आग 
बुझाने का, पानी से पानी रोकने का या एक गडदे को भरने के लिए. 
दूसरा गडदा खोदने का यत्न करना है। 

अतः यदि संसार से हमें गुलामी नष्ट करनी हे तो इसका उपाय हमें 
नवीन प्रकार की हिंसा की स्थापना में नहीं मिल ,सकता-। इसके लिए, तो 
उन कारणों को हमें सबसे पहलें नष्ट करना चाहिए जो सरकारी हिंसा के 
के लिए अनुकूलतायें उत्तन्न कर देते हैं। सरकारें जो हिसा कर सकती 
हैं अथवा अन्य अल्प-संख्यक लोग भी जो अधिक लोगों पर हिंसा अ्रथवा 
बल का प्रयोग कर सकते हैं उसका कारण यही है कि वे अल्प-संख्यक 
लोग पूरी तरद सशस्त्र है और ये वहु-संख्यक लोग या तो बिलकुल निः- 
शस्त्र हें या उनके पास बहुत थोड़े श्र हैं । 

“ संसार में जितने देशों को खाधीनता का हरण हुआ है सब इसी 
तरह । यूनान और रोम के विजेताओं ने इसी तरह दूसरे देशों को पदा- 
क्रान्‍्त किया-था । इसी तरह इंग्लैंड, के विजेता पहले विलियम ने मी किया 
था। पिजारों को भी इंसी कारण ,व्िजिय मिली और आज अफ्रीका और 


+ १३: 
सरकारें कैसे उठाई जाय॑ ! 


ण उडी 
गुलामों को जड़ कानून है। कानूनों को बनाने वाली सरकार हैं। 
अत; फेयल सरकारों को नष्ठ करने ही से लोग इस गुलामी से मुक्त फिये 
जा सकते हू । 


पर सरकारें नष्ट केसे की जाय॑ ! 
अयतक सिसा-द्वाग सरकारों को नष्ट करने के लिए जितने प्रश्ोग 


श्रार प्रप/म फिय उनका यही फल हुश्ा है कि पद-च्युत सरकारों के स्थान 
पर पहले से भी ध्रधिक भोपर मस्कारं स्थापित हो गई हैं । 


सरकारें कैसे उठाई जायें १. ५ ध्प 


बस, इसे ब्रह्मग॒क्य समझ्तिए । 


बदला और गुस्से को छोड़कर वल का प्रयोग तभी किया जा सकता 
है जब हम किती से कोई काम उसकी इच्छा के खिलाफ कराना चाहते हैं। 
वर अपनी इच्छा के प्रतिकूल “दूसरे की मनमानी करने की अनिवार्य 
अवस्था का ही नाम गुलामी है। भरत: जबतक मनुष्य की इच्छा के 
खिलाफ उससे काम लेते के लिए हिंसा का प्रयोग होता रहेगा, गुलामी भी. 
अवश्य ही बनी रहेगी। ह 


हिंसा-द्वारा गुलामी को नष्ट करने का उद्योग मानों आग से आग 
चुकाने का, पानी से पानो रोकने का या एक गडद़ें को भरने के लिए 
दूसरा गड़दा खोदने का यत्न करना है। 


अतः: यदि संसार से हमें गुलामी नष्ट करनी है तो इसका उपाय हमें 
नवीन प्रकार की हिंसा की स्थापना में नहीं मिल सकता | इसके लिए तो 
उन कारणों को हमें सबसे पहलें नष्ट करना चाहिए जो सरकारी हिंसा के 
के लिए अनुकूलतायें उत्तन्न कर देते हैं। सरकार जो हिसा कर सकती 
हैं अथवा अन्य अल्प-संख्यक लोग भी जो अधिक लोगों पर हिंसा अथवा 
बल का प्रयोग कर सकते हैं उसका कारण यही है कि वे अल्प-संख्यक 
लोग पूरी तरद सशस्त्र है और ये वहु-संख्यक लोग या तो विलकुल निः- 
शख्त्र हैं या उनके पास बहुत थोड़े शत्र हैं । 

" संसार में जितने देशों को खाधीनता का हरण हुआ है सब इसी 
तरह | यूनान और रोम के विजेताओं ने इसी तरह दूसरे देशों को पदा- 
क्रान्त किया था । इसी तरह इंग्लैंड' के विजेता पहले विलियम ने भी किया 
था। पिजारों को भी इंसी कारण विजय मिल्ली और आज अफ्रीका और 


६६ इमारे जमाने दगे गुलामी 


* 


एशिया के निवासियों की स्वाधीनता भी इसी तरह हरण को जा रही 
है। शान्ति के समय भी सभी सरकार इसी प्रकार अपने श्रधीनस्य लोगों 
को दबाये रखती हैं । 
पहले की तरद अब भी एक जाति दूसरी जाति पर इसीलिए राज्य 
कर राऊती हे कि एक सशम्प है और दसरी निःशस्त्र | 
पुगने जमाने में क्या दोता था? अपने अगुआशं की सरदारी में 
लट़ाफ़ा लोग निदल्े अग्ज्षित देश-वामियों पर टूट पटते थे, उनको दीन 
यना देते श्रौर उन्हें लूट लेते थ । लूद का माल सब अपने-अपने सास 
प्रौर निदेयता झे डिसाब से आपस सेंबांद्र लेते थे। प्रत्तेक लद़ाका 
तानता था झि श्र रिस्सा उसके लिए फायदेमन्द है। झय क्या दो रद्रा 
२१ अमगीरयों में से कुछ लोगों को चुनकर शस्त्र और ननस्व्वा्ेँ दी 
कसी हैं। 4 प्ररदित लोगों पर एमला करते #, दृदलालियाँ पर गोलियां 


आते । कआयाए £, दसरे देश फे निवासियों पर 
४75, पर तीर ऋलाए €, दूसरे देश फे निवासियाँ पर 


सरकार कैसे उठाई जाय॑ ? ६७ 


सरकार यह सब खुद नहीं करती । जब कुछ लोग इनके अधीन होने से 
इन्कार करते हैं, तबं उन स्वाधीनता-प्रिय निःशख््र लोगों को ये सरकारे 
स्व नहीं मारती, या फांसी पर लटकातीं । वे यद्द काम दूसरों से करवाती 
हैं; जिनको धोखा देकर वे खासकर इसी काम के लिए, पशुवत्‌ बनाये 
रखती हैँ और जिनको वे विशेष कर उन्हीं लोगों में से चुनती हैं जिन पर 
कि वे अत्याचार करना चादती हैं। इस प्रकार हम देखते हैँ कि पहले 
हिंसा का प्रयोग व्यक्तिगत प्रयत्न था, विजेताओं के साहस, निदयता, 
चपलता के द्वारा होता था । पर अब बह कप<-व्यवहार के द्वारा होता है। 
अतः पुराने जमाने की हिंसा के.प्रतीकार के लिए यह आवश्यक था 
कि शख्त्र-बल का प्रतिकार शख्त्र-बल के द्वारा दी किया जाय | पर अब वह 
बात नहीं रही | देश और जातियाँ प्रत्यक्ष हिंसा-द्वारा नहीं, कपट-व्यवहयर 
से जीती जा रही हैं, इसलिए अब इस हिंसा को रोकने के लिए «में उस 
ऋपटद की ही कलई खोल देनी चाहिए जो थोड़े-से सशस्त्र लोगों को 
अधिकांश लोगों पर हिंसा का आ्रतंक जमाये रखने में सहायता करता हे 
इस कपट-व्यवहार को मूल यह है--वे अल्प-संख्यक लोग जो 
अपने पूर्वज विजेताओं से परमपरा-द्वारा विरासत में सत्ता प्राप्त करते हें, 
जहु-संख्यक लोगों से कहते हैं आप लोग संख्या में हैं बहुत ज्यादा, पर 
आप मूर्ख और अशिक्षित हैं। आप न तो अपना शासन कर सक्षते हैं 
और न कोई समाजोपयोगी काय हो करने की योग्यता रखते हैं | इसलिए 
इन सब चिन्ताओं का भार हम लोग अपने सिर पर ले लेते हैं हम 
आपको विदेशी शत्रुओं से भी बचाबेंगे और देश की भोतरी शंस्त- 
: ज्यवस्था मी सम्दाल लेंगे | न्याय के लिए. अदालतें खोल देंगे, उनका 
आपकी तरफ से काम्र-काज भो हमीं चला लेंगे। आपको सार्वजनिक 


घट हमारे जमाने की गुलामी 


संस्थायें, पाठशालायँ, सड़कें और डाक वगेरा की देख-भाल भी हमीं कर 
लेंगे। आपके फायदे की जितनो भो चीजें हैँ हम उन सबका संचालन 
आपके लिए करते रहेंगे । इसके बदले में आपको केबल हमारो कुछ 
छोटी-छोटी मांगें पूरी करनी होंगी। एक तो आपको अपनी आय का 
एक छोटा-सा हिस्सा इन सब बातों के खर्च के लिए. पूर्णतया हमारे अधि- 
कार में दे देना होगा और दूसरे आप में से कुछेक लोगों को सेना में काम 
करना होगा जो आपकी अपनी रक्षा के लिए अत्यन्त आवश्यक है | और 
अधिकांश लोग इसे स्वीकार कर लेते हैं। इसके लाम-हानि का पूरा 
विचार करके नहीं--इसका तो उन्हें कभी पूरा मौका ही नहीं मिलता-- 
बल्कि महज इसीलिए कि वे जन्मतः ही अपने-श्रांपको इस परिस्थिति में. 
पाते हैं। * ५ 

कहीं कभी किसी के दिल में इसके विषय में संदेह उत्पन्न भी होता 
है तो बह केवल अपने ही विषय में विचार करके रह जीता है. और 
सोचता है कि इन बातों से मैं इनकार करूगा तो मुझे बहुत हानि 
उठानो पड़ेगी | प्रत्येक आदमी इन शर्तों का अपने फायदे के लिए उप- 
योग करने की आशा रखता है | वह सोचता है कि ,सरकार को अपनी 
आय का एक छोटा-सा हिस्सा दे देने और सेना में नौकरी करना स्प्रोकार 
कर लेने से मेरी बहुत भारी हानि नहीं होगी। 

पर सरकारों के हाथों में पेसा और सिपाही आये नहीं और वे अपने 
बचनों को भूली नहीं | प्रजा-जनों की रक्षा और कल्याण का विचार छोड़ 
वे पड़ोसी राष्ट्रों को सताने का मौका इूंढुकर कोई लड़ाई सुलगाने को 
ताक में बैठी रहती हैं | प्रजा के सच्चे कल्याण की बात तो दूर रही; वे 
उसे उल्दा बर्बाद और पतित करती हैं । 


सरकारें कैसे उठाई जाय॑ ? ६६ 
आरब्योपन्यास (270797 7१80) में;एक मजेदार कहानी है। 
एक बटोही था। दुर्माग्य-बश वह एक निजन द्वीप में छोड़ दिया गया। 
चढ्दाँ उसे एक भरने पास एक बूढ़ा मनुष्य बैठा हुआ दिखाई दिया, बूढ़े 
के पैर बहुत दुबले-यतले और कमजोर दिखाई देते थे। बूदे ने बटोदी 
से प्रार्थना की कि भाई ! जरा मुझे अपने कंचे पर बिठाकर इस नाले के 
उस पार ले चलो तो आपका बड़ा कल्याण होगा। पथिक ने उसकी 
प्रार्थना खीकार कर उसे अपने कंचे पर ले लिया। ज्योंही बढ़े ने देखा 
कि में पथिक के कंत्े पर अच्छी तरह बैठ गया हूँ उसने अपने पेरों के 
बीच पथिक की गर्दन को जोर से धर दबाया | बूढ़ा उसे किसी प्रकार 
छोड़ना नहीं चाहता था | अब वह ऊपर वैठे-बैठे उस 'पथिक को मन- 
साला इधर-उघर अपने घोड़े की तरह हांकने लगा। पेड़ों से पके-पके 
फल तोड़-तोड़ कर पथिक को बिना दिये ही आप खाने लगा और उस 
चेचारे को तरह-तरह की गालियां देने लगा। 
धन (कर) और जन (सिपाही) के द्वारा सरकारों की 'सहायता करने 
चालों की मो ठीक यही हालत है| इस धन से सरकार तोपें खरीदती- 
चनवाती हैं और किराये केसिपादी, जो केवल पशु होते हैं; तैयार करती 
हैं, हृदय-दीन, गुलाम-ब्रत्ति वाले सेना-नाथक निर्माण करती हैं | और ये 
सेना-नायक बरसों, युगों तक उन सिपाहियों को पशु-जीवन की तालीम दे- 
देकर उनको ऊँची और कोमल भावनाओं को नष्ट कर डालते हैं। जब 
इस तरह वे सब तेयार हो जाते हैं तब कहा जाता है कि सेना उत्तम 
प्रकार की तालीम पाकर तेयार हो गई | इस तालीम के मानी मनुष्य को 
पशु बनाना हे-जो लोग इस तालीम को कुछ समय तक प्राप्त करते हैं 
ओर उसकी अधीनता में रहते हैं वे भानव-जीवन में जो-कुछ भी श्रेष्ठता 


द््द हमारे जमाने की गुलामी 


संस्थायें, पाठशालायें, सड़कें और डाक वगेरा की देख-भाल भी हमीं कर 
लेंगे । आपके फायदे की जितनी भी चीजें हें हम उन सबका संचालन 
आपके लिए करते रहेंगे। इसके बदले में आपको केवल हमारो कुछ 
छोटी-छोटी मांगें पूरी करनी होंगो। एक तो आपको अपनी आय का 
एक छोटा-सा हिस्सा इन सब बातों के खर्च के लिए पूर्णतया हमारे अधि- 
कार में दे देना होगा और दूसरे आप में से कुछेक़ लोगों को सेना में काम 
करना होगा जो आपकी अपनी रक्षा के लिए अत्यन्त आवश्यक है। और 
अधिकांश लोग इसे स्वीकार कर लेते हैं। इसके लाम-हानि का पूरा 
विचार करके नहीं--इसका तो उन्हें कभी पूरा मौका ही नहीं मिलता--- 
बल्कि महज इसीलिए कि वे जन्मतः ही अपने-आपको इस परिस्थिति में 
पाते हैं। 

कही कभी किसी के दिल में इसके विषय में संदेह उत्पन्न मी होता 
है तो वह केवल अपने ही विषय में विचार करके रद जाता है और 
सोचता है कि इन बातो से मैं इनकार करूँगा तो मुझे बहुत हानि 
उठानो पड़ेगी । प्रत्येक आदमी इन शर्तों का अपने फायदे के लिए उप- 
योग करने की आशा रखता है | वह सोचता है कि,सरकार को अपनी 
आय का एक छोटा-सा हिस्सा दे देने और सेना में नौकरी करना स्परीकार 
कर लेने से मेरी बहुत भारी हानि नहीं होगी । 

पर सरकारों के हाथों में पैसा और सिपाही आये नहीं और वे अपने 
बचनों को भूली नहीं | प्रजा-जनों की रक्षा और कल्याण का विचार छोड़ 
वे पड़ोसी राष्ट्रों को सताने का मौका हे दकर कोई लड़ाई सुलगाने की 
ताक में बेटी रहती हैं। प्रजा के सच्चे कल्याण की बात तो दर रही, वे 
उसे उल्या बर्बाद और पतित करती हैं। 


सरकारें कैसे उठाई जाय॑ ? ६६ 
आर्योपन्यास (37०97 78079) मेंद्॒एक मजेदार कहानी है । 
एक बटोदी था। दुर्भाग्य-वश वह एक निज्जन द्वोप में छोड़ दिया गया। 
वहाँ उसे एक झरने पास एक बूढ़ा मनुष्य बैठा हुआ दिखाई दिया, बूढ़े 
के पैर बहुत दुबले-यतले और कमजोर दिखाई देते थे। बूढ़े ने बटोही 
से प्रार्थना की कि भाई | जरा मुझे अपने कंथे पर बिठाकर इस नाले के 
: उस पार ले चलो तो आपका बड़ा कल्याण होगा। पथिक ने उसकी 
प्राथना खीकार कर उसे अपने कंचे पर ले लिया । ज्योंही बढ़े ने देखा 
पके मैं पथिक के कंये पर अच्छी तरद बैठ गया हूँ उसने अपने पेरों के 
चीच पथ्िक की गर्दन को जोर से धर दबाया बूढ़ा उसे किसी प्रकार 
छोड़ना नहीं चाहता था | अब वह ऊपर वैठे-बेठे उस 'पथिक को मन- 
“माना इधर-उधर अपने घोड़े की तरह हांकने लगा। पेड़ों से पके-पके 
फल तोड़-तोड़ कर पथिक को बिना दिये ही आप खाने लगा और उस 
लैचारे को तरह-तरह की गालियां देने लगा। 
धन (कर). और जन (सिपाही) के द्वारा सरकारों की 'सहायता करने 
वालों की भो ठीक यही हालत है । इस घन से सरकारें तोपे खरीदती- 
बनाती हैं और किराये के सिपाही, जो केवल पशु होते हैं; तैयार करती 
हैं, दृदय-हीन, गुलाम-दत्ति वाले सेना-नायक निर्माण करती हैं| और ये 
सेना-नायक बरसों, युगों तक उन सिपाहियों को पशु-जीवन की तालीम दे- 
देकर उनको ऊँची और कोमल भावनाओं को नट्ट कर डालते हैं। जब 
५ इस तरह वे सब तैयार हो जाते हैं तब कहा जाता है कि सेना उत्तम 
प्रकार की तालीम पाकर तैयार हो गई | इस तालीम के मानी मनुष्य को 
गपशु बनाना है-जो लोग इस तालीम को कुछ समय तक प्राप्त करते हैं 
आर उसकी अधीनता में रहते हैं वे मानव-जीवन में जो-कुछ भी भ्रेष्ठता 
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कप 4७ >. प 
है उससे हाथ थो बैठते हैं और अपनी स्वतन्त्र विवेचना-शक्ति खो बेठते 


हैँ तथा म्लुष्य को मारने वाले यन्त्रों की भाँति अपने अफसरों के इशारे 
पर प्रत्येक काम बिना जिचारे करने लग जाते हैं। आधुनिक सरकारों की 
इस धोखेबाजी का किला यही तालीम-प्ाफ्ता फौजें हैं जिनके द्वारा वे दूसरे 


देशों की स्वाधीनता हरण करती हैं। इन फौजों की अपनी इच्छा-शक्ति 


तो होती ही नहीं | अतः जब उनके हाथों में हिंसा और हत्या का यह 
भीषण शस्त्र होता है, तब पशु-बल द्वारा देश को वे फौरन अपनी अधी- 
नता में कर लेती हैं। और एक बार किसो-देश या जाति की स्वाधीनता 
का अपहरण कर लेने पर फिर ये सरकारें उसे छोड़ने भी क्‍यों लगीं £ 
तब तो वे उन्हें अपना शिकारगाह-सा बना लेती हैं | धर्म और स्वदेश 
प्रेम की कूठी शिक्षा दे-देकर उनकी बुद्धि को भ्रष्ट करती हैं और ये 
सरकारें जो लोगों को गुलाम बनाकर उन्हें नाना प्रकार की यन्त्रणश्रों में 
डालती हैं, अपने प्रति स्वामि-भक्ति की शिक्षा दे उन बेचारे विजितों की 
आर भी खराबी करती हैं | 

संसार के तमाम राजा, बादशाह, राष्ट्रपति , फौजी तालीम को क्‍यों 
इस तरह दिल से चाहते हैँ, फौज में जरा भो खलबली होते ही इनके: 
होश क्यों उड़ जाते हैँ ? फौजों की देख-भाल, हलचल; परेड, जुलूसीं में 
होने वाली कूच, और अन्य मूखंता-पूर्ण बातों को इतना महत्त्व वे क्‍यों 
देते हूँ ? यद सब व्यर्थ और अद्देतुक नहीं है | वें जानते हैं कि इससे 


फौजी तालीम इमेशा ताजी बनी रहती है और यही तालीम तो उनकी. 


सत्ता, नहीं अस्तित्व की भी, जड़ हे | 
इन तालीम-यफ्ता फौजों की सद्ययता से ही सरकारें स्वयं दूर रहकर, 
ऐमे-ऐसे निधु ण॒ अत्याचार और दृत्या-काएड कर डालती हैं जिनकी 
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थे सरकारें उस पथिक के कन्वे पर बैठने वाले मयंकर बढ़े के जैसा 
ही बर्ताव कर रही हैं। बूढ़े ने उस पथिक का उपहास किया, अपमान 
किया, क्योंकि वह जानता था कि जबतक में इसके कन्वे पर सवार हूँ 
यह मेरे अधीन है । हे. * ! 

* सरकारें भी ठीक यही जथन्य व्यवहार कर रही हैं। नालायक आद- 
मियों के ये छोटे-छोटे दल, जिनका नाम सरकारें हैं और जो राष्ट्रों 
आर जातियों पर अपना आतंक 'फेलाये हुए. हैं, ये जनता को महज लूट- 
लूट कर अधिक गरीब नहीं बनाते बल्कि और भी सब से बड़ा पाप करते 
हैं। बचपन से देश की सन्‍्तति को बुद्धि में कुसंस्कार डाल-डालकर 
उनकी मति को ही पलट देते हैँ। इन सरकारों क्रो और उनसे उत्पन्न 
होने वाली गुलामी को नष्ट करने के लिए यह नितान्त आवश्यक है कि 
उनसे इस मक्कारी को हम सब पर-जाहिर कर दें 

यूजेन स्कमिंद नामक किसी जम॑न लेखक ने बुडापेस्ट के ओन- 
स्टाट' नामक अखबार में एक लेख लिखा था, जिसके भाव और भाषा 
दोनों सत्य और साहस-पूर्ण थे अपने अधीनस्थ लोगों को सुरक्षितता का 
आश्वासन देने वाली सरकारों की ठुलना उसने काला ब्रियन नामक डाकूराज 
से की थी। काला ब्रियन अपने प्रदेश में से प्रवास करने 'बाले पथिकों से 
कहता, '““बदि कुशलपूर्वक प्रवास करना चाहते हो तो इतने रुपये यहाँ 
रुख दो ॥? स्कमिट पर उस लेख के लिए मुकदमा चलाया गया था, पर 
जूरी ने उसे दोप-मुक्त कहकर छोड़ दिया । 

इन सरकारों ने दसारो घुद्धि को दस तरह चक्कर में डाल रखा है 
कि यद्द तुलना भी दम एक अतिशयोक्ति, एक पहेली, एक मजाक-सी 
मालूम द्ोती है | पर यथा में यह पहेली या मजाक नहीं है| अगर इस 
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जुलना में कोई दोप है तो वह यही है कि इन सरकारों को करतूतें उस 
काला ब्रियन डाकूराज को करतूतों से कई गुनी अधिक अमानुप और हानि- 
कर हैं। वह डाकू तो अक्सर धनिको को ही लूटता था पर ये सरकारें 
अक्सर गरीबों को ही लूटती हैं, और धनवानों में भी उन्हीं को रक्षा करती 
हैं जो इन अपराधों में उसकी सहायता करते हैं | डाकू यह सब करते हुए 
अपनी जान जोखिम में डालता था; पर ये सरकारें तो तनिक भी जोखिम 
नहीं उठाती, इनकी तमाम कखूतें धोखेबाजो से भरी हुई हैं । डाकू किसी 
को अपने दल में शामिल होने के लिए मजबूर नहीं करता था, पर ये सर- 
कारें तो लोगों को सिपादी बनने के लिए मजबूर भी करतीं हैं। डाकू को 
जो लोग कर देते ये, सबको एक-सी सुरक्षितता का काम मिंलता था; पर 
इन सरकारों के राज्य में तो जितना ही कोई उनकी इस सुसंगठित धोखे- 
बाजी में सद्ययता करता है उसे केवल उतनी सुरक्षितता ही नहीं बल्कि 
ड्नाम-इकराम भी मिलते हैं | सबसे बड़ी वात तो यह है कि बादशाह, 
राजा, और राष्ट्रपति आदि की ( मय उनके शरीर-सकुकों के ) रक्षा की 
जाती है। और वे ही उस घन का सबसे बड़ा हिस्सा ख्च कर सकते 
हैं जो करों के रूप में लोगों से इकट्ठा किया जाता है। सरकारों के इन 
अपराधों में शरीक होने वाले इनसे दूसरे नम्बर में हैं--सेना-नायक, मन्‍्त्री, 
"पुलिस-विभाग के प्रधान कर्मचारी, और गवनंर से लेकर पुलिस के मामूली- 
से-मामूली सिपाही तक जो सबसे कम सुरक्षित और सबसे कम तनख्वाह 
'पाते हैं। इधर जो सरकारों के अत्याचारों और अपराधों में उनका साथ 
नहीं देते, उनको नौकरी करने, कर देने, अदालतों में जाने, आदि से 
इनकार करते हैं, उन पर हिंसा का प्रयोग किया जाता है, जैसा कि डाकू 
व्लोग करते हैं| डाकू जान-बूऋकर लोगों में दुगु ण॒ का प्रचार नहीं करते, 
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पर सरकारें अपना मतलब साधने के लिए बचपन से लेकर बड़े होने तक 
लोगों में कूठे धार्मिक और मूखंतापू' स्वदेश-प्रेम के संस्कारों को भर- 
भर कर विगाड़ती रहती हैं | पर यह तो कुछ नहीं के बराबर है। निरदय- 
से-निदय डाकू--स्टेंका रेजीन और काह क की भी इन दुष्ट सरकारों की. 
बुष्टता, निदंयता, और यन्त्रणायें देने के नवीन-नवीन तरीके ह्ृव ढने को 
शक्ति के साथ तुलना नहीं की जा सकती । उस भयंकर जान. ग्यारहवें 
लुईं, और एलिजावेथ के जमाने के महा दुष्ट राजाओं की तो में बात दी 
नहीं करता हूँ। में तो हमारी इन सुधरी हुई सुब्यवस्थित '5दार॑--चेत्ताः 
सरकारों की वात कह रद्द हूँ. जिनके यहां कैदियों के लिए काल-कोठरियां 
हैं, जो बड़ी-बड़ी नियम-बद्ध फौजें रखती हैं, बलवाइयों को दबातीः हैं और 
महायुद्धों में उनकी हत्यायें करती हैं । 

सरक!र और इन गिरजाघरों के प्रति मनुष्य के हृदय में सिवा भक्ति 
या तिरस्कार के भाव के दूसरी कल्पना हो नहीं आ सकती | जब तक 
आदमी सरकारों और गिरजावरों की ग्रसली स्थिति को नहीं जान लेता, 
तबतक उसके हृदय में बराबर उन संस्थाओं के प्रति भक्ति ही बनी. रहेगी; 
जबतक उन्हें वह अपना पथ-प्रदर्शक समभता रहेगा उसका दम्भ उसके. 
लिए यह आवश्यक कर देता हे कि उसको रास्ता दिखाने वाली चीजें अवश्य 
ही अनादि, महान और पविच्न हैँ । पर जिस क्षण वह समर लेता दे कि: 
उसको मार्ग दिखाने वाली चीजें सचमुच अनादि मद्दानू और पवित्र नहीं 
बल्कि नाजायक लोगों का दल है, जो मनुप्य को रास्ता बताने के बढाने 
अपने नीच स्वार्थ के लिए उसका उपयोग करते हैं, बस उसी क्षण इन: 
लोगों के प्रति उसके हृदय में घोर तिरस्कार उत्नन्न हो जायगा | अपने 
जीवन के जितने महत्त्वपूर्ण द्विस्से में इनके चक्कर में वद आया होगा 
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उतने ही जोरों से वद इनका तिरस्कार करने लगेगा। 

जब लोग सरकारों की असलियत को समक्त लेंगे तब तो उनके दिलों: 
में भी वह भाव उठे बिना नहीं रह सकता । 

लोगों के दिल में यह बात जम जानी चाहिए कि उनका सरकारों के 
अपराधों में हाथ बटाना, जैसा कि वे समझते हैं, एक उपेक्षा-योग्य बात 
नहीं है। सरकारों की नौकरी करना, उन्हें कर देना; उनकी फोजों में" 
भरती होना आदि बातें उपेक्षा-योग्य नहीं हैं । इनके मानी हैं सरकारों के 
द्वारा अविरत होने वाले और तालीम-याफ्ता फौजों की सहायता से आगे' 
क्रिये जाने वाले पापों में प्रत्यक्ष सहायता करना--छ्यं अपने भाइयों और 
बहनों के विनाश में सहायक होना । 

भले ही सरकारें अपनी स्थिति को मजबूत बनाये रखने के लिए. 
लोगों की बुद्धि में श्रम डालती रहें, अब उनकी भक्ति और आदर का 
जमाना तेजी से बीत रहा है। लोगों को अब यह जान लेने का समय 
आगया कि सरकारें न केवल अनावश्यक हैं बल्कि 'हानिकर और 
अत्यन्त अनीतियुक्त संस्थायें हैं, जिनकी करतूतों में एक प्रामाणिक और 
* स्वाभिमानी मनुष्य कभी भाग नहीं ले सकता और न उसे लेना हीः 
चाहिए। बह न कभी उनसे होने वाले फायदों का लाभ ही उठा सकता 
है और न उसे उठाना ही चाहिए । 

' ज्योंदी लोग इस कथन की यथा्थंता को समझ लेंगे त्योंदी वे स्वमा-- 
बतः ऐसे कार्यो में भाग लेना अर्थात्‌ सरकारों को सिपाही और धन-द्वारा 
सहायता करना वल्द कर देंगे। केवल जनता के अधिकांश -हिस्से ने: 
उन्हें सहायता देना बन्द किया नहीं कि वह धोखेवाजी, जो लोगों को गुलाम- 

बनाये हुए है, नष्ट नहीं हुई । ः 
लोगों को गुलामी से मुक्त करने का यही एक-मात्र उपाय है । 


छ्ड हमारे जमाने को गुलामी हर 


पर सरकारें अपना मतलब साधने के लिए बचपन से लेकर बड़े होने तक 
लोगों में कूठे धार्मिक और मूर्खतापू स्वदेश-प्रेम के संस्कारों को भर- 
भर कर विगाड़ती रहती हैं | पर यह तो कुछ नहीं के बराबर दे । निरदय- 
से-निर्दय डाकू--स्टेंका रेजीन और काहू क की भी इन दुष्ट सरकारों की. 
दुष्टता, निर्दयता, और यन्त्रणायें देने के नवीन-नवीन तरीके छू ढने को 
शक्ति के साथ तुलना नहीं की जा सकती | उस भयंकर जान- स्वारवें 
लुई, और एलिजावेथ के जमाने के महा दुष्ट राजाओं की तो मैं बात दी 
नहीं करता हूँ। में तो हमारी इन सुधरी हुई सुब्यवस्थित '5दारो--चेताः 
सरकारों की वात कह रद्दा हूँ जिनके यहां कैंदियो के लिए काल-कोठरियां 
हैं, जो बड़ी-बड़ी नियम-बद्ध फौजें रखती हैं, बलवाइयों को दबातीः हैं और 
महायुद्धों में उनकी हत्यायें करती हैं । 

सरकार और इन गिरजाघरों के प्रति मनुष्य के हृदय में सिवा भक्ति 
या तिरत्कार के भाव के दूसरी कल्पना दो नहीं आ सकती | जब तक 
आदमी सरकारों और गिरजाघरों की असली स्थिति को नहीं जान लेता 
तबतक उसके हृदय में बराबर उन संस्थाओं के प्रति भक्ति ही बनीःरदेंगी; 
जबतक उन्हें वह अपना पथ-प्रदर्शक समझता रहेगा उसका दम्भ उसके: 
लिए यह आवश्यक कर देता है कि उसको रास्ता दिखाने वाली चीजें अवश्य 
ही अनादि, मद्दन्‌ और पवित्र दूँ | पर जिस क्षुण वह समझ लेता है कि. 
उसको मार्ग दिखाने वाली चीजें सचमुच अनादि, महान्‌ और पविन्र नहीं, 
बल्कि नाजायक लोगों का दल है, जो मनुप्य को रास्ता बताने के बढाने 
अपने नीच स्वार्थ के लिए उसका उपयोग करते हैं, बस उसी च्ुणु इन 
क्ञोगों के प्रति उसके हृदय में घोर तिरत्कार उल्तन्न दो जायगा । अपने 
जीवन के जितने मद्दत्त्यपूर्ण द्िस्से में इनके चक्कर में वह श्रार्यां दोगा 


प्रत्येक मनुष्य का कर्तव्य री 
नहीं लेते हैं। वे तो उस बुराई को छोड़ना भी नहीं चाहते बल्कि उल्टे 
इस तरद लोगों से जबरदस्ती परिश्रम करने की प्रया का समर्थन कर 


प्रतिष्ठित कर देना चाहते हैं।| यही तुराई है । वस इसे ही उन्हें बन्द कर 
देना चाहिए 


श्रमजीवी लोगों की बुद्धि भी इस गुलामी से ऐसी भ्रष्ट हो गई है कि 
थदि उनको अपनी स्थिति खराव मालूम होती है तो वे सोचते हैं. कि यह 
तो उनके मालिकों का दोष है। जो उन्हें बहुत कम वेतन देते हैं और 
उत्पादक साधन अपने हाथों में रखते हैं। उन्हें कमी यह नहीं सकता 
कि उनकी दुर्दशा का कारण स्वयं वे ही हैं, न उन्हें यही तूकता है कि 
वे अपना, अपने भाइयों का भला चाहते है तो केवल उन्हें अच्छे-से-- 
अच्छे काम करने चाहिए बल्कि पहले-स्वयं दी इस बुरे काम को छोड़ 
देना चाहिए जिससे उनकी इतनी दुर्दशा हो रही है । कैसा आश्चय हैः 
कि वे उन्हीं बातों के द्वारा अपनी आर्थिक अवस्था सुधारना चाहते हैं कि 
जिसके कारण वें इस गुलामी में फेस गये हैं| श्रसजीवी अपनी बुरी 
आदतों से लाचार हो अपनी मनुष्यता और स्वाधीनता को तिलांजलि” 
देकर, नीच अनीति-युक्त नौकरियाँ करते फिरते हैं। श्रथवा अनावश्यक 
हानिकार चीजें बनाते फिरते हैं। सबसे बुरी बाते यह कि कर कौीरा 
देकर या प्रत्यक्ष नौकरी करके वे सरकारों को चलाते हैं और अपनी 
स्वाधीनता को भी खोकर गुलाम बनते हैं। 

यदि हम अपनी दशा सुधारना चाहते हैं तो श्रमजीबी तथा संपन्न 
बेगे को मी यह जान लेना चाहिए कि केवल अपने-अपने स्वार्थ पर दृष्टि 
रखने से ही काम न चलेगा। सेवा त्याग पर निर्भर है। अतः लोग यदि. 
सचमुच केवल अपना ही नहीं वरन अपने भाइयों का भी कल्याण चाहते 


(४ 
प्रत्येक मनुष्य का कत्तव्य 


कई लोग अब तक जिस स्थिति में रहते आये हैँ उसके आदी हो 
“गये हैं । अतः अपनी स्थिति का बदलना या तो वे असम्भव मानते हैं 
अथवा असम्भव न मानकर भी बदलना नहीं चाहते । वे कहेंगे, “पर 
यह तो सर्ब-साधारण तौर से विचार हुआ | विचार-शैली सही हो या 
गलत, पर जीत्रन में इन पर अमल तो कदापि नहीं हो सकता ।” 
संपन्न वर्ग के लोग कहते हैं-हमें यह बताओ कि -करना क्या 
चाहिए, अब समाज का संगठन किस तरह करना चाहिए १” 
गुलामों के मालिक अपनी स्थिति के इतने आदी हो गये हैं. कि जब 
इन्हें श्रमजीवियों की हालत सुधारने के लिए कद्दा जाता दे तब वे एक- 
दम अपने गुलामों के लिए कितनी दी योजनायें गढने में छाग जाते, हैं; 
पर उन्हें यद कभी खबाल नहीं होता कि अपने द्वी माई-बन्दों का भाग्य- 
विधायक बनने का हमें क्‍या इक है? और यदि वे सचमच उनका 
कल्याण करना चाहने हैँ, तो उसका सबसे सरल ओर एक-मात्र उपाय तो 
यदी है कि जिस बुराई को वे कर रदे हैं उसे छोड दें | यद् बुराई तो बिल- 


पु 


कुल साऊनसाक और स्पष्ट दे | गुलामों से वे जबरदस्ती केबल काम दी 


प्रत्येक मनुष्य का कत्तंव्य ७छ- 


नहीं लेते हैं। वे तो उस बुराई को छोड़ना भी नहीं चाहते वल्कि उल्टे 

इस तरह लोगों से जबरदस्ती परिश्रम करने की प्रथा का समर्थन कर 
प्रतिष्ठित कर देना चाहते हैं| यही बुराई है । वस इसे हो उन्हें बन्द कर 
देना चाहिए । 

श्रमजीबी लोगों की बुद्धि भी इस गुलामी से ऐसी भ्रष्ट हो गई है कि 
यदि उनको अपनी स्थिति खराब मालूम होती है तो वे सोचते हैं. कि यह 
तो उनके मालिकों का दोप है। जो उन्हें बहुत कम वेतन देते हैं और 
उत्पादक साधन अपने द्ार्थों में रखते हैं। उन्हें कभी यह नहीं सकता 
कि उनकी दुदंशा का कारण स्वयं वे ही हैं, न उन्हें यही सूकृता है कि 
वे अपना, अपने माइयों का भला चाहते हैं तो केवल उन्हें अच्छे-से-- 
अच्छे काम करने चाहिए. बल्कि पहले-स्वयं दी इस बुरे काम को छोड़ 
देना चाहिए जिससे उनकी इतनी दुर्दशा हो रही है। कैसा आश्चर्य है 
कि वे उन्हीं बातों के द्वारा अपनी आथिक अवस्था सुधारना चाहते हैं कि 
जिसके कारण वे इस गुलामी में फंस गये हैं। श्रमजीवी अपनी बुरी 
आदतों से लाचार हो अपनी मनुष्यता और स्वाधीनता को तिलांजलि 
देकर, नीच अनीति-युक्त नौकरियाँ करते फिरते हैं। अथवा अनावश्यक 
हानिकार चीजें बनाते फिरते हैं। सबसे बुरी बात यह कि कर कौीरा 
देकर या प्रत्यक्ष नौकरी करके वे सरकारों को चलाते हैं और अपनी” 
स्वाधीनता को भी खोकर गुलाम बनते हैं।. 

यदि हम अपनी दशा सुधारना चाहते हैं तो श्रमजीबी तथा संपन्न 
वर्ग को भी यह जान लेना चाहिए कि केवल अपने-अपने स्वार्थ पर दृष्टि 
रखने से दी काम न चलेगा | सेवा त्याग पर निर्भर है । अतः लोग यदि: 
सचमुच केवल अपना ही नहीं वरन अपने भाइयों का मी कल्याण चाहते 


प्रत्येक मनुष्य का कत्तेव्य 


कई लोग अब तक जिस स्थिति में रहते आये हैं उसके आदी हो 
“गये हैं| अतः अपनी स्थिति का बदलना या तो वे असम्भव मानते हैं 
अथवा असम्भव न मानकर भी बदलना नहीं चाहते । वे कहेंगे, “पर 
यह तो सर्-साधारण तौर से बिचार हुआ । विचार-शैली सही हो या 
गलत, पर जीवन में इन पर अमल तो कदापि नहीं हो सकता ।” 
संपन्न वर्ग के लोग कहते हैं---दमें यद बताओ कि -करना क्‍या 
चाहिए, अब समाज का संगठन किस तरह करना चाहिए?” | 
गुलामों के मालिक अपनी स्थिति के इतने आदी हो गये हैं कि जब 
इन्हें श्रमजीवियों की हालत सुधारने के लिए कट्ा जाता है तब वे एक- 
दम अपने गुलामों के लिए क्रितनी दी योजनायें गदने में लग जाते, हैं; 
'पर उन्हें यह क्रमी ववयाल नद्ीं दोता कि अपने दी भाई-बन्दों का भाग्य- 
विधायक बनने का दमें क्या हक है? ओर यदि वे सचमुच उनका 
कल्याण करना चादने हैँ, तो उसका सबसे सरल श्र एक-मात्र उपाय तो 
यदी है कि जिम बुराई को थे कर रदे हैं उसे छोड़ दें | यद शुराई तो बिल- 
कुल साफसाड और स्पष्द है । गुलामों से वे जबदस्ती केबल काम ही 


प्रत्येक मनुष्य का कर्तव्य ७७० 


नहीं लेते हं। वे तो उस बुराई को छोड़ना भी नहीं चाहते वल्कि उल्दे 
इस तरह लोगों से जबरदस्ती परिश्रम करने की प्रथा का समर्थन कर 
प्रतिष्ठित कर देना चाहते हैं,। यही बुराई है। बस इसे ही उन्हें बन्द कर 
देना चाहिए । गा 

श्रमजीबी लोगों की चुद्धि मी इस गुलामी से ऐसी भ्रष्ट हो गई है कि 
यदि उनको अपनी स्थिति खराब मालूम होती है तो वे सोचते हैं. कि यह 
तो उनके मालिकों का दोष है। जो उन्हें चहुत कम वेतन देते हैं और 
उत्पादक साधन अपने द्वाथों में रखते हैं। उन्हें कमी यह नहीं सकता 
कि उनकी दु्दशा का कारण स्वयं वे ही हैं, न उन्हें यही यूक्ता है कि 
वे अपना, अपने भाइयों का भत्ता चाहते हूँ तो केवल उन्हें अच्छे-से-* 
अच्छे काम करने चाहिए. बल्कि पहले-स्वयं हो इस बुरे काम को छोड़ 
देना चाहिए. जिससे उनकी इतनी दुर्दशा हो रही है | कैसा आश्चर्य है 
कि वे उन्हीं बातों के द्वारा अपनी आधिक अवस्था सुधारना चाहते हैं कि 
जिसके कारण वे इस गुलामी में फंस गये हैं| श्रमजीवी अपनी बुरी 
आदतों से लाचार हो अपनी मनुष्यता और स्वाधीनता को तिलाजलि 
देकर, नीच अनीति-युक्त नौकरियाँ करते फिरते हैं। अथवा अनावश्यक 
हानिकार चीजें बनाते फिरते हैं। सबसे बुरी वात यद कि कर चगैरा 
देकर या प्रत्यक्ष नौकरी करके वे सरकारों को चलाते हैं और अपनी 
स्वाधीनता को भी खोकर गुलाम बनते हैं।. 

यदि हम अपनी दशा सुधारना चाहते हैं तो श्रमजीबी तथा संपन्न 
वर्ग को भी यह जान लेना चाहिए, कि केवल अपने-अपने स्वार्थ पर दृष्टि 
रखने से हो काम न चलेगा | सेवा त्याग पर निर्भर है। अत: लोग यदि 
सचमुच केवल अपना ही नहीं वरन अपने माइयों का मी कल्याण चाहते 


छ्ष हमारे जमाने की गुलामी 


हैँ तो उन्हें वद जीवन-शेली छोड़ देनी चाहिए| जिसके कि वे अवतक 
आदी बने हुए हैं | इनता ही नहीं बल्कि अब तक उन्हें जो लाभ हो रहे 
-थे उनको भी तिलांजलि देने को उद्यत हो जाना चाहिए | उहें तैयार हो 
जाना चाहिए कि एक भीषण युद्ध के लिए सरकारों के खिलाफ नहीं, 
अपने और अपने प्रियजनों की कमजोरियों और अपूर्णताओ्ं के खिलाफ 
आर सरकार की आशाओं को अवजा के पुरस्कार में जो-जो कठिनाइयाँ 
“आये उनका सामना करने के लिए. | 
इसलिए इस प्रश्न का उत्तर कि हमें क्या करना चाहिए ?, अ्रज़हृद 
सरल और निश्चित है। इतना ही नहीं, बल्कि प्रत्येक मनुष्य के लिए 
अधिक-से-अधिक योग्य और व्यावहाय है | पर स्मरण रहे कि वह ठीक 
जैसा नहीं जैसा कि सम्पन्न वर्ग और श्रमजीवी चाहते हैं। सम्पन्न लोंग 
समभते हैं कि इम तो दूसरों की गलतियाँ सुधारने के लिए द्वानियुक्त हुए 
हैं, (अपनी नहीं, क्‍योंकि अपने को तो वे पदले ही से सब गुण-सम्पन्न मान 
लेते हैं)। उधर श्रमजीत्री मोचते हैं, नहीं अपनी इस दुखवस्था का कारण 
स्थयं दम नहीं (बल्कि पू जीपति) हैं। वे सोचते हैँ कि हमारी द्वालततों 
“तभी अच्छी हो सकती है जब दम पू जीततियों से वे सब्र वस्तुयें लें जिनका 
उपयोग वे कर रहे हैं और किसी प्रकार ऐसा नियम कर दें भिससे आज 
जो मुविधायें झेबल धनिकों को दी नसीतर द्ोती हैं सब्रका मिलने लग 
जाये । यद खयाल प्रम-पूर्ण है। में जो सचित करना चादता हैँ बद इसीसे 
प्िएकुल भिन्न है औरमब के निए एक-सा उपयोगी और व्यावदाय दे,क्योंकि 
सूचना झेबल उसी व्यक्ति से काम लेने को कटतो है | जिस वर दमम से 
ते और पूर्ण श्रविकार है। यद् व्यक्तित है स्वर्य उसका शरीर 
गचना यही है कि यदि मनुष्य फेल अपनी नदीं बरन अपने माया 
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दशा सुधारना चाहता दै तो उसे वे बातें नहीं करनी चाहिए जो झ्से या 
उसके माइयों को गुलाम बनाने वाली हों । इसलिए स्वयं उसे तथा उसके 
भाइयों को दुर्दशा में डालने वाले कायों से बचने के लिए मनुष्य को न 
तो स्वेच्छा से और न मजबूर करने पर सरकार के किसी काम में भाग लेना 
चाहिए। वह न तो सिपाही, न फील्ड मार्शल और न राज्य का प्रधान- 
मंत्री बने । वह सरकार का भी कर इकदठा न करे, न गवाह बने और न 
उसको न्यायाधीश, पंच, गर्वनर, पालमिरण्ट, का सदस्य अथवा हिंसा से 
सम्बन्ध रखने वाला कोई पद धारण करे । यह हुई एक बात । 
दूसरे, वह मनुष्य प्रत्यक्ष व अप्रत्यक्ष रूप से कभी सरकार को स्वेच्छा 
से कर न दे; न सरकारी कर के रूप में इकदठे किये, हुए धन का वह 
स्वयं ही उपयोग करे, फिर वह उसे तनख्याद के रूप सें मिलता हो या 
पेन्शन या इनाम के रूप में; वह कभी सरकारी संस्थाओं का उपयोग न 
करे क्योंकि वें भी जनता पर जुल्म करके इकट्ठा किये गए धन की सहा- 
यता से ही चलाई जाती हैं। यदद हुईं दूसरी बात। स्‍् 
तीसरे, यदि मनुष्य केवल अपना नहीं बल्कि सर्व-साधारण का कल्याण 
चाहता है तो उसे अपनी जमीन-जायदाद तथा अपने तथा अपने प्रिय- 
जनों की रक्षा के लिए सरकार से अपील नहीं करनी चाहिए.। वह केवल 
उतनी हो जमीन और अपने तथा दूसरों के परिश्रम से उत्पन्न की चीजें 
रखे जिनके लिए दूसरे लोग किसी प्रकार उससे दावा न करते हों | 
यह सुनकर लोग कहेंगे “यह तो असम्मभव है, सरकार के 
सभी, कामों में भाग लेने से इन्कार करना मानो जीने से इन्कार 
करना है। यदि आदमी सिपाही बनने से इन्कार करेगा, फौरन 
जेल में ढूंस दिया जायगा, यदि मनुष्य कर देने में आनाकानो 
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करेगा तो उसे सजा होगी, और उसकी जायदाद से कर वसूल कर 
लिया जायगा। जिस मनुष्य की आ्राजीविका का कोई दूसरा साधन नहीं 
हे बह यदि सरकारी नौकरी करने से भी इन्कार कर दे तो वह बाल-बच्चों 
सहित भूखों मर जायगा | वही हालत उस आदसी की भी होगी जो सर- 
कार से मिलने वाली सुरक्षितता को अस्वीकार करेंगा | सरकारी संस्थाश्रों 
का तथा उन वस्तुओं का जिन पर सरकार के द्वारा कर लगाया गया है 
उपयोग करने से इन्कार करना भी असम्भव है क्योंकि अक्सर तमाम 
आवश्यक वस्तुओं ,पर सरकार ने कर लगा ही तो रखा है। उसी 
प्रकार सड़कें, डाक आदि सरकारी संस्थाओं का उपयोग करने से आदमी 
केसे इन्कार कर सकता है? ४ 

निःसन्देद यह सत्य है कि इस जमाने में सरकार की हिंसा में भाग 
लेने मे इन्कार करना मनुष्य के लिए बहुत कठिन है। यह टीक़ हैं कि 
प्रत्येक मनुस्य अपना जोवन इस तरद नहीं निबराह सकता कि वह सर्वाश 
में सरकारी हिंसा से अद्धूता रहे । पर इसके मानी यह्द तो कदापि नहीं 
कि बद ऐसा शनें:-शने: भी नही कर सकता। में मानता हैँ कि प्रत्येक 
मनुष्य में इतनी शक्ति नहीं द्ोनी कि बद अनिवार्यत: सेना में भरती दाने 
की आजा से इन्कार कर दे (यचपि पेसे आदमी है और आगे भी होंगे) 
तथापि प्रस्थेक मनुष्य स्पेच्छा-पूर्व क सेना, पुलिम-दल, न्‍्याब, और मुल्की 


हा 


नौकरी में मग्दी टोने से को जरूर इन्कार कर सक्रता दे | ऊंची तनख्याद 
बाठी सरकारी नौकरी के बज्ञाव कम तनख्वाद बाली किसी ग्वानगी नौकरी 
को सी यद जरूर पर्मंद कर सकता है । # मानता हू कि प्रत्येक आदमी 
खरनी जमीनों को तो नहीं छोड़ सझ़ता (यातरि झंसार में ऐमे भी लगी 


के +हलल्पशडएल :/ अन्याय्दता के आजन्नौजित्द से कट लक 
उत जीपदाद की झाब्यासख्थता और अमोानित्वय के ग्थीयःर 
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करते हुए बह उसको यथा-सम्भव कम तो अवश्य कर सकता है। में यह 
भो मानता हूँ कि प्रत्येक आदमी न तो अपनी सम्पत्ति का और न अपनी 
उपयोगी चीजों का एकाएक त्याग कर सकता है (यद्पि संसार में ऐसे 
लोग भी हैं) तथापि अपनी आवश्यकताओं को घटाकर लोगों के छद॒य में 
ईर्ष्या और लोलुपता उत्न्त करने वाली चीजों के संग्रह को यथा-सम्मव 
«कम तो जरूर कर सकता है । यह भी सत्य है कि प्रत्येक पदाधिकारी सर- 
कारी नौकरी का त्याग भी नहीं कर सकता (यद्यपि ऐसे क्रितने दी पुरुष हैं 
जो अप्रामाणिक सरकारी नौकरी करने के बजाय भूखों रहना पसन्द करते 
हैं) पर हिंसा के उत्तरदायित्व से यथा-सम्मव बचने के लिए वह अधिक 
तनख्वाह वाली नौकरी को छोड़कर कम तनख्वाह पर काम करना तो 
अवश्य स्वीकार कर सकता है। प्रत्येक मनुष्य सरकारी पाठशाला का 
उपयोग करने से भी इन्कार नहीं कर सकता (यद्यप्रि ऐसे लोग हैं) पर 
सरकारी स्कूलों के वजाय प्रत्येक मनुष्य यथासम्भव खानगी पाठशालाओं , 
का उपयोग भी कर सकता है। इसी प्रकार प्रत्येक मनुष्य अपनी आव- 
श्यकताओं को घटाकर साथ ही परिग्रह को भी कम कर सकता है और 
सरकारी संस्थाओं से भी यथाशक्ति दूर रह सकता है। 
दो जुदी-जुदी स्थितियां है। एक तो पशु-बल पर प्रस्थापित वर्तमान 
अत्रस्था और दूसरा शान-युक्‍त और आचार-द्वारा प्रस्थापित एकता वाले 
समाज का आदर्श । धीरे-धीरे मानव-समाज पहली स्थिति से दूसरो की 
ओर चढ़ रहा है और इन दोनों के बीच में अनंत सीढ़ियाँ हैं। ज्यों- 
ज्यों हम उस द्िंसा में भाग लेने, उससे लाभ उठाने और उसके आदी 


बनने से अपने को बचाते रहेंगे त्यों-त्यों और उसी परिमाषा में उस 
आदर की तरफ बढ़ते जावेंगे। 


प्र हमारे जमाने की गुलामी 


हम यह नहीं जानते और न उन भूठे वैज्ञानिकों के समान भविष्य 
कथन ही कर सकते हैं कि किस प्रकार ये सरकारें कमजोर होंगी और 
किस तरद् लोग स्वाधीन होंगे | न हम यही जानते हैं कि उस स्वाधीनता 
के मार्ग में चलते-चलते मनुष्य-समाज किन-किन अवस्थाओं में से गुजरेगा। 
पर हम यह जरूर मानते हैं कि जो' शख्स सरकार की करतूतों की अपरा- 
ध्यता तथा द्वानिकरता बंग पूर्णत: समझकर उनका उपयोग करने या 
उनमें भाग लेने से इन्कार करने का प्रयत्न करेंगे उनका जीवन बिलकुल 
भिन्न होगा वह वर्तमान जीत्रन की अपेक्षा, जिसमें लोग सरकारी हिंसा 
में भाग लेत हुए, उनका लाभ उठाने हुए सरकारों के खिलाफ भंगड़ने 
का बदाना करते हैं और नई हिंसा के द्वारा पुरानी हिंसा को नप्ट कर देना 
चादते हैं, जीवन के नियमों और सदसदविवेक बुद्धि के कहीं झधिक 
श्रनुकूल दोगा । | 

मुख्य बात यदद दे कि हमारा वर्तमान जीवन बहुत बुरा है । दस पर 
सभी सम्मत है| वर्तमान दुदशा का और गुलामी का कारण है द्विसा, 
जिसका उपयोग तमाम सरकारें करती हैं। इस द्विसा को नष्ट करने का 
एक-मात्र उपाय द उसमें भाग लेने से दन्कार कर देना | अतः यद प्रश्न 


च्यय डर फ़ि सरकारी श्र्सि मं भाग लने मत इन्कार करना सरल द्ृ या 
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ही उस आदश को तरफ इसारी गति तेज होगी। हमसे प्रत्येक आदमी 
झलग-अलग है। प्रत्येक आदमी अपनी थोड़ी या अधिक जागति के 
अनुसार थोड़े या अधिक परिमाण में इस मानवोषकारी आन्दोलन की 
प्रगति में सहायक या बाधक हो सकता है। प्रत्येक को दो में से एक रास्ता 
चुनना होगा | या तो बह परमात्मा को इच्छा के खिलाफ बालू पर अपने 
चार दिन के मायाधीन जीवन.कं। नाशमान्‌ घर बना ले या वह परमात्मा 
के आदेश के अनुसार सच्चे जीवन के अपर आन्दोलन में शरीक हो जाय । 
पर शायद में गलती करता हूँ। मानव-इतिहास का अवलोकन करने 
से शायद हम इस नतीजे पर नहीं पहुंचते | शायद मानवता गुलामी से 
आजादी की तरफ न भी बढ़ रही हो | शायद यह भी सिद्ध कर दिया जा 
सके कि हिंसा प्रगति का एक आवश्यक अज्ञ हे। शायद यह भी सिद्ध 
हो जाय कि ये हिंसात्मक सरकारें भी मानव-समाज का एक आवश्यक 
अज्ञ हैं और यदि सरकारें नष्ट हो गई तथा लोगों के जानो-माल की रक्ा 
का साधन नष्ट कर दिया गया तो मनुष्य जाति की बड़ी दुर्दशा होगी | 
हम यद्द मान लेते हैं कि शायद यही बात सच हो और कहते हैं कि 
शायद हमार अबतक का कथन अ्रमपूर्ण हो।पर मानव-समाज के 
सामान्य विचार के अतिरिक्त मनुष्य को अपनी व्यक्तितत भलाई- 
बुराई के प्रश्न का भी तो विचार करना पड़ता है न ?# मानव-समाज के 
जीवन-सम्बन्धो सामान्य नियम जो कुछ भी हों मनुष्य पह बात तो कदापि 
नहीं कर सकता जिसे वह केवल हानिकारक ही नहीं, बल्कि अन्याय्य 
समम्ता है| ह ४ ह 
बहुत सम्भव है कि विचार-शैली इतिहास से सिद्ध हो सकती हो कि 
व्यक्तिगत और सरकारी हिंसा का विकास एक शासन-संस्था ( राज्य ) है 


#+ १ पे 
अन्तिम कथन 


“उपयुक्त कथन को पढ़कर कितने ही लोग कहेंगे--“पर यह तो वही 
पुराना पुराण है। एक और तो आप वर्तमान व्यवस्था का विनाश करने 
का आग्रह कर रहे हैं, उसके स्थान पर कोई दूसरी व्यवस्था नहीं बताते 
और दूमरी ओर अकर्मण्यता का उपदेश करते हैँ | सरकार की करततें 
राव हैं । बी दालत जमींदारों; पृ जीपतियों, साम्यवादियों और क्रांति- 
कारी अ्रगतक दलों की भी है | अर्थात्‌ सभी व्यावद्यर्य कार्य खराब हैं। 
केबल एक प्रकार की नेतिक, श्राध्यात्मिक, श्रनिश्चित हलचल जिसका 
नतीजा बोर अव्यवस्था और अकरममंस्यता है, अच्छी है ।” में जानता हूँ 
कि अनेक गम्भोर और शुद्ध दृदय के लोग भी शायद यदी सोर्चेगे और 
फर्टेस | 

खटिसा से लोग चौंकत क्यों हे | इसलिए कि शअ्रद्दिसा के राज्य में 
उनकी सम्बलि अ्रग्द्षित स्ेगी | प्रयेक मनुष्य दसरे मे थह प्रत्येक वस्तु 
ले महंगा मिसड़ी उसे श्रावश्यकता होगी अथया जिसे बदू सदमे पसन्द 


ऋग्गा जज चुगाणा खत समाखत 3 अ। जाने अर 
करा हरवग उमा कार राज सं दे || श््मा ट्रॉरा जाने आर सात की 


० 
| 
०, 
हि; 
"५ 
+ 
4 हे 
जाई 
भर 


दी ही राधे थे शानाने ह कि ऐगी रहते के अभाव मे 


अन्तिम कथन * प्य७ 
समाज में हमेशा अव्यवस्था और पारस्परिक संघर्ष का लीला-ध्यल बना 
रहेगा । 0 ह 
मै पीछे समझा खुका हूँ कि दिसा के बल पर जानो-माल की जो रक्त 
की जाती है उससे यह अव्यवस्था और संघर्ष घट्ता नहीं, बल्कि उल्या 
बढ़ता ही है; इस बात के समर्थन में अब मैं उन तमाम युक्तियों को नहीं 
दोहराऊँगा, पर में क्षण-मर मान लेता हूँ यदि अहिंसा-नीतिं के फलस्वरूप 
समाज में अ्रव्यवस्था भी हो जाय तो उस दाज्ञत में उन लोगों को क्‍या 
करना चाहिए जो उन संकटों के मूल कारणों को समझ गये हैं ? 
यदि हम जानते हैं कि शराबखोरी के कारण हम बीमार हो गये हैं 
तो हमें (इस आशा से भी कि शराब की मात्रा घटा देने से हम अच्छे 
हो जायेंगे ) शराब न पीते रहना चाडिए। न हमें अदरद्शी डाकय्रों की 
दबा लेकर ही शराब पीते रहना चाहिए | 
यही बात हमारे सामाजिक रोग की भी है कि कुछ लोग दूसरों के प्रति 
हिंसा का प्रयोग करते हैं । इसलिए, सरकारी हिंसा का समर्थन कर अथवा 
उतके स्थान पर क्रान्तिकारी अराजक व साम्यवादियों की हिंसा को प्रति- 
ड्टित करके हम समाज की दशा सुवारने की आशा नहीं कर सकते । 
यह तब तक हो सकता था जब तक क्रि जनता की दुरबस्था के मूल-मूत 
कारण को हमने स्पष्ट रूप से नहीं देखा था। पर इस बात के निश्चित रूप 
से प्रत्यक्ष करने पर कि एके दल द्वारा दूसरे दल पर श्रत्याचार होने के 
कारण ही समाज की यद दुददशा हो रहो है, हमारे लिए. यह ऋसम्भव है 
कि इम पुरानी हिंसा को कांग्रम रखें या उसके स्थान पर दूसरो नवीन 
प्रकार की डिंसा को प्रतिष्ठित कर दें | शराबखोरी से बोमारियों के 
' शिकार बने आदमी के लिए. उन बीमारियों से छूटने का केबल यददी 


ल्र्ट वासियों के सूले कारण--शैरों 

नेका 
हि स दुखस्था से मुक्त कर रे 
(““ जो कि इस बुराई और दुःखों का कारण हैः 
और न उसका समर्थन कर । 


बुराइयों का एक-मात्र 
[माजिक बुराइयों के वह पूरी तरद अनु 
हमारी प्रत्येक मरेष्य के नैतिक सिर्द्ति 
जमाने के आदमी इस बात को एक बीए समझ ले 
यदि ईरस जमाने का के 
कुल मी । नर आायदाद की रखा दवा या दृत्या के भय के आधार 
या ज 
कि उरतकी है के बढ फिर कभी आत्मिक शान्तिपूवंक उन चीजों का 
पर की मी हः सकेगा जो छल्या या इत्या के मयन्मदशन द्वारा उसे प्राप्त 
नमक 
फिर बइ उस इत्वाओं श्रयवा दत्या के भय-प्रदशन में भी क्‍यों 
2 हैं। फिर हर 
हा है चला ? श्रतः उन-सापाराण को दःखों से मुक्क करने के लिए 
पा शर्दिता ) की श्रावश्यकता है वदी प्रत्येक मनुष्य को आत्मिक 
जिस वच्च ( 
श्ञात्ति के शिए भी परमात्रश्यक है | इसलिए इस बात में अरब प्रत्येक 
मलुस्य की कमी सस्दे: नहीं दोना चाहिए । उसका कनव्य ६ कि वह 
दाने तथा समाज के कल्याण का सवाल कर टिसा में भाग ने ले, उसका 


«. 


5 ० 
अममर्थन ने करें घोर ने उसका उस्मेग दी करे । े 


हा रद्ति सं; 
्ि प्रकार में कर 


ष्प्प इमारे जमाने की गुलामी 


उपाय है कि वह बीमारियों के मूल कारण--शराब को-- छोड़ दे । उसी 
प्रकार समाज को इस दुखस्था से मुक्त करने का भी एक-मात्र उपाय यही 
है कि इम शिंसा से; जो कि इस बुराई और दुःखों का कारण है, बाज 
आयें, उसका प्रकार न करें और न उसका समर्थन करें । 
अहिसा का अवलस्बन करने का केवल यही कारण नहीं है कि वह 
दमारी तमाम सामाजिक धुराइयों का एक-मात्र रामवाण उपाय है, बल्कि 
हमारे जमाने के प्रत्येक मनुष्य के नेतिक सिद्धांत के वद पूरी तरह अनु- 
कूल भी | यदि इस जमाने का आदमी इस बात को एक बार समझ ले 
कि उसकी ज्ञान या जायदाद की रक्षा इत्या या हत्या के भय के आधार 
पर की जा री है तो वह फिर कमी श्रात्मिक शान्तिपूर्वंक उन चीजों का 
उपयोग न कर सकेगा जो हत्या या हत्या के भय-प्रदर्शन द्वारा उसे प्राप्त 
हुई हैं। फिर बह उन दत्याओं अ्रथवा दत्या के भय-प्रदर्शन में भी क्‍यों 
गम लेने चला ? अतः जन-साधारण को दुःखों से मुक्त करने के लिए 
मिस सत्य ( अ्रद्धिंसा ) की आवश्यकता है बड़ी प्रत्येक मनुष्य को आत्मिक 
शान्ति के लिए भी परमावश्यक दे | इसलिए इस बात में अब प्रत्येक 
मनुष्य ही कमी मन्देः नहीं दोना चाहिए | उसका कर्चव्य है कि बह 
आपने तया समाज के कल्याण का खाल कर हिंसा में भाग ने ले, उसका 


७ न्‍ 


हक 
समयने ने कर और ने उसका उपयोग दी करें | 


